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ΕΙΣΑΓΩΓΗ: Ιστορικές και κοινωνιολογικές μορφές του 
ΚυπρτωτισμΌ υ - - — 

" Υπάρχουμε; Τι απόδειξη εχουμε;" ΕαννοΓά δοϊϋ 

" Ο γιατρός πίστεψε υπερβολικά σε εκείνες τις ευλογημένες γραπτές 
εκμυστηρεύσεις μου, που δεν εννοεί να μου δώσει πίσω γιατί θελει να τις 
ξαναδιαβασει. Θεε μου ! Εκείνος σπούδασε μονο ιατρική γι' αυτό αγνοεί τι 
σημαίνει για μας , που μιλάμε και δεν γράφουμε διάλεκτο, να γράφουμε 

ιταλικα. Κάθε λέξη μας στη γλωσσά της Τοσκάνης είναι και ενα ψέμα. Να 

* 

ήξερε με τι ευχαρίστηση διηγομαστε πραγματα που ξερουμε πως να πούμε , 
ενω αποφεύγουμε αλλα για τα οποία θα επρεπε να ανατρέξουμε σε λεξικό ! 
Μ' αυτό το κριτήριο διαλέγουμε τα σημαντικά γεγονότα της ζωής μας. Η ζωη 
μας θα είχε τελείως διαφορετική οψη αν τη διηγομασταν στη διάλεκτο μας 

Η Συνείδηση του Ζήνωνα, ΙΙοΙο Βνβνο 

Ο ορος κυπριωτισμος είναι νεολογισμός - δεν εχει χρησιμοποιηθεί ευρυτερα 
και μονο αυτή τη δεκαετία , του 90, άρχισε να χρησιμοποιηται κάπως . Ο ορος 
κυπριακή συνείδηση, θα μπορούσε να χρησιμοποιηθεί για να περιγραψει τα 
φαινόμενα τα οποία απτονται της προβληματικής της κυπριακής ταυτότητας. 
Αυτός ο ορος εχει μια ιστορικότητα εφοσον άρχισε να χρησιμοποιείται απο 
την δεκαετία του 60. Ομως και αυτός ο ορος υπήρξε ουσιαστικά ένας 
αρνητικός ορος , ο οποίος εμφανίστηκε σαν μορφή κατηγορίας εναντία στη 
προσπάθεια εμπέδωσης της ανεξαρτησίας. Η κυπριακή συνείδηση σαν ορος 
εχει ,ομως, δυο θετικες αναλυτικές ακαδημαϊκές αναφορές - των Θ. 
Παπαδοπουλου και του Α. Ατταλιδη. Ομως ακόμα και αυτός ο ορος καλύπτει 
στη καλύτερη περίπτωση , τα τελευταία 30-40 χρονιά. 
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Ιδού λοιπον το πρώτο ερωτηιια : Υπήρξε μια εμπειρία που να 
διαφοροποιεί τους Κυπρίους σε βαθμό που να χρειάζεται ένας 
ιδιαίτερος ορος ανάλυσης αυτής της κυπριακής αυτονομίας ; 

Το ζητημα της κυπριακής ταυτότητας εχει την ιδιομορφία των 
εξομολογήσεων του Ζήνωνα στο μυθιστόρημα του δνβνο.. Η έκφραση και 
κατάθεση τους δεν φαίνεται κατ'αναγκη να αντιστοιχεί με την ιστορική 
εμπειρία - ακόμα και με τα κραυγαλέα γεγονότα των δρόμων σε περιόδους 
κοινωνικής έντασης. Παρατηρεί λ.χ. ο Ατταλιδης για την περίοδο 1960-74: 
"Υπάρχει ενα παράδοξο στο γεγονος οτι ενω υπήρχαν οι ισχυρές εξωτερικές 
και εσωτερικές προϋποθέσεις για την αναδυση μιας "κυπριακής συνείδησης", 
αυτή η συνείδηση, παρα το οτι ήταν πλατεία διαδομένη σαν προσωπική 
άποψη και το οτι εμπεριεχοταν σε πολλές πράξεις της κυβέρνησης, 
εντούτοις δεν εκφράστηκε δημοσία σαν ιδεολογία η οποία να δεσμεύει 
καποια πολίτικη ομαδα." 

Ιδού λοιπον και το δεύτερο ερώτημα - το οποίο βέβαια προυποθετει μια 
θετική απάντηση στο πρώτο : Αν η Κυπριακή συνείδηση η ο κυπριωτισμος 
(αναλογως του ποιου ορού θα επιλεξουμε πιο κάτω) δεν εκφράστηκαν σε 
διάφορες περιόδους δημοσία , πως μπορούμε να τεκμηριώσουμε την ύπαρξη 
τους και πως θα πρεπει να ερμηνεύσουμε αυτή τη διγλωσια δημοσίου και μη 
λογου -και τελικά σε ποια μορφή εκφράστηκε αυτή η μορφή 
ταυτότητας ; 

Το τρίτο ερώτημα ερώτημα απορρέει απο το δεύτερο - Τι είδους 
ταυτότητα είναι η κυπριακή στο βαθμό που η εμφάνιση της δεν 
ακολουθεί τους συνηθισμένους τροπους έκφρασης για μια εθνική ιδεολογία; 
Είναι εθνική ιδεολογία; Αν οχι τι είδους ταυτότητα είναι; 

Στο κείμενο που ακολουθεί θα χρησιμοποιήσω τον ορο Κυπριωτισμος για 
να περιγραψω την ιστορική εμπειρία της κυπριακής νεωτερικοτητας σαν 
συστεμικο φαινόμενό. Ο ορος θα αναφερεται με αυτή την έννοια σε 
αντικειμενικά ( παρα υποκειμενικά) φαινόμενα - στο πλαίσιο μέσα στο οποίο 
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λειτούργησαν οι μοντέρνοι κυπριοι πέρα απο τις συγκεκριμένες ταυτίσεις τις 
οποίες προβαλαν σε συγκεκριμένες ιστορικές στιγμές. Η συστεμικη μορφή 
του φαινομένου αναγεται ,οπως θα υποστηρίξω πιο κάτω, στη γεω-πολιτικη 
θέση του νησιού σαν γεφυρας/συνοριακου χώρου στη μοντέρνα εποχή. Σε 
αυτα τα πλαίσια η συλλογική εμπειρία των Κυπρίων οχι μονο εχει μια 
ιδιαιτερότητα στον ευρυτερο γεωγραφικό της χώρο αλλα αποτελεί μια 
ενδιαφέρουσα εκδοχή ενός πολιτιστικού φαινομένου - του 
πολιτισμού των συνόρων. 

Η αναντιστοιχια δημοσίου και καθημερινού λογου ( όπως θα προσδιοριστεί ο 
"μη δημόσιός" λογος ) οφείλεται εν μερει στη διάρθρωση της πολίτικης και 
πολιτιστικής εξουσίας . Σε ενα βαθύτερο επίπεδο ωστοσο η αναντιστοιχια 
οφείλεται και στις μορφές διατήρησης και εξέλιξης των διάφορων στοιχείων 
που συνεθεταν και συνθετουν την κυπριακή ταυτότητα σε διαφορετικές 
ιστορικές περιόδους. Αυτα τα στοιχεία κατα το μεγαλύτερο μέρος αυτου του 
αιώνα αποτελούσαν "υπόλοιπα" 1 είτε της παραδοσιακής κυπριακής 
κουλτούρας και εμπειρίας είτε νεωτερικα στοιχεία τα οποία αναπτύχθηκαν 
κατα την περίοδο της Βρεττανικης αποικιοκρατίας , και τα οποία δεν 
αφομοιωθηκαν/ισοπεδωθηκαν απο την πολιτιστική αποικιοκρατία του 
ελληνικού και του τουρκικού κράτους και του διαχωρισμού που προώθησαν 
οι αντίστοιχοι εθνικισμοί. Είναι αυτα τα" υπόλοιπα" που αποτελεσαν τη βάση 
για τη ανάπτυξη της Κυπριακής συνείδησης τη δεκαετία του 60 μέσα στο 
νεωτερικο πλαίσιο της ανεξαρτησίας. 

Στα πιο πάνω πλαίσια η κυπριακή ταυτότητα θα προσδιοριστεί σαν βασικα 
πολιτιστικη/θίΐΊηίο με δυο εμμεσες μορφές δομικής πολίτικης έκφρασης - τη 
φιλελεύθερη αστική και τη εργατική σοσιαλιστική - μέχρι το 1960. Στη πρώτη 
περίοδο της Κυπριακής Δημοκρατίας (1960-74) το "ανεξαρτησιακο" κίνημα 
των Ε/Κ υπέρ του Μακαρίου εδωσε μια δυναμική ( έστω και χωρίς δημοσία 
μανιφέστα) μορφή πολίτικης έκφρασης στη Κυπριακή Συνείδηση. Μετά το 74 
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υπήρξε μια πιο ανοιχτή μορφή πολίτικης έκφρασης της Κυπριακής 
Συνείδησης τοσο αναμεσα στους Ε/Κ οσο και αναμεσα στους Τ/Κ. 

Στο κείμενο που ακολουθεί ο ορος κυπριωτισμος θα χρησιμοποιείται σαν 
συστεμικη αναφορα που θα περιλαμβάνει το ακολουθο μοντέλο: 


ΕΝΙΑΙΟΣ 

ΧΩΡΟΣ 
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-> σχέση με.. 


ΣΥΝΟΡΙΑΚΟΣ ΧΩΡΟΣ 



ΚΕΝΤΡΟ 

Αυτονομία 
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Στο πιο πάνω πλαίσιο η ομαδα-φορεας (ο^γγιθγ ςτουρ) αυτου του πολιτιστικού 
πλαισίου θα είναι η ενδιάμεση ομαδα Γ - ο προσδιορισμός της οποίας 
υποκειται στις συγκεκριμένες ιστορικές συνθήκες. 

Ο ορος Κυπριακή συνείδηση θα χρησιμοποιηθεί για το καταστασιακο επίπεδο 
ανάλυσης το οποίο συμπεριλαμβάνει και τον τομέα της καθημερινότητας. 

Ο ορος Κυπροκεντρικα κινηματα/τασεις θα χρησιμοποιηθεί για δομικά 
φαινόμενα στη πολιτιστική και τη πολίτικη σφαίρα τα οποία εκφράζουν είτε 
το συστεμικο ρολο της ομάδάς Γ είτε μορφές της κυπριακής συνείδησης είτε 
και τα δυο ( διαδοχικά στις περιόδους υπο συζητηση : Ρωμιοί, Αριστεροί, 
Νεοκυπριοι). 

























ΜΟΡΦΕΣ ΤΗΣ ΚΥΠΡΙΑΚΗΣ ΤΑΥΤΟΤΗΤΑΣ ΣΕ ΔΙΑΦΟΡΕΤΙΚΑ 


ΕΠΙΠΕΔΑ ΑΝΑΛΥΣΗΣ 


ΣΥΣΤΕΜΙΚΟ ΕΠΙΠΕΔΟ : Κυπριωτισμος - συνοριακός πολιτισμός 

Πλουραλισμός και το διακυβεβωμενο κέντρο 

ΔΟΜΙΚΟ ΕΠΙΠΕΔΟ : Κυπροκεντρικα κινήματα/ τάσεις στη πολίτικη 

και τη κουλτούρα. - 03γπθγ ξέουμε. 

ΚΑΤΑΣΤΑΣΙΑΚΟ ΕΠΙΠΕΔΟ : Κυπριακή συνείδηση 

Υπόλοιπα απο την εθνικιστική διαίρεση 
και την πολιτιστική αποικιοκρατία 


Για να μελετήσει κάποιος τη έκφραση κυπροκεντρικων τάσεων θα πρεπει να 
προσδιορίσει τα συμπτώματα αυτών των εκφράσεων. Στη περίοδο που 
συζητούμε υπαρχουν 2 ευδιάκριτα κριτήρια : 

α) Διαφοροποίηση απο τους 2 αντιμαχομενους εθνικισμούς και υποστήριξή 
μορφών πολίτικης αυτοτέλειας, αυτονομίας η ανεξαρτησίας στη πολίτικη 
σφαίρα. 

β) Υπεράσπιση και προώθηση μορφών της κυπριακής κουλτούρας (λ.χ. 
γλωσσά, παράδοση συμβίωσης των δυο κοινοτήτων) οι οποίες δεν μπορούν 
να αφομοιωθούν στους κυρίαρχους εθνικούς λογους και οι οποίες συνθετουν 
με αυτή την έννοια" πολιτιστικά υπόλοιπα" 
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Στην εργασία που ακολουθεί θα γίνει μια προσπάθεια να αναλυθεί η Κυπριακή 
εμπειρία της νεωτερικοτητας με βάση 2 άξονες 

1) την διαμόρφωση των γεωπολιτικών δεδομένων που χαρακτήρισαν αυτή 
την εποχή σε σχέση με το καθεστώς της Κυπρου σαν συνοριακού χώρου. 

2) Των μεταλλαγών της ταυτότητας των Κυπρίων - με αναφορές στη 
διαμόρφωση της συχρονης πολίτικης σκηνης στη Κύπρο και πολιτιστικών 
τάσεων που διασταυρωθήκαν με τους πολίτικους διαχωρισμούς. 

Στο πρώτο μέρος θα γίνει μια θεωρητική αναλυση των ζητημάτων της 
ταυτότητας για να διαμορφωθεί το αναλυτικό πλαίσιο . Στο δεύτερο μέρος θα 
γίνει μια αναφορα στη εξωτερική και εσωτερική διαμόρφωση της Κυπρου σαν 
συνοριακού χώρου τον 19ο αιώνα. Στο τρίτο μέρος θα γίνει μια ιστορική 
αναλυση της διαμόρφωσης των ταυτοτήτων στην Κύπρο τον 20ο αιώνα. 
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I Η έννοια της ταυτότητας δεν είναι δυστυχώς εύκολο να προσδιοριστεί. 
Στην απλούστερη της μορφή η έννοια της ταυτότητας παραπέμπει στον διαχωρισμό 
του εγώ/εμείς απο κάποιον αλλον/αλλους - άνδρας/γυναίκα, νέος/γέρος, 

ανθρωπος/ζώα. Σ' αυτά τα πλαίσια η δήλωση "είμαι." προϋποθέτει επίσης την 

δήλωση ··. που σημαίνει, δεν είμαι". Αυτός ο βασικός δυϊσμός εννοιών (είναι-δεν 

είναι, εαυτός-άλλος) είναι βασικό χαρακτηριστικό της ανθρώπινης κουλτούρας όπως 
τουλάχιστον ισχυρίζεται η δυτική ανθρωπολογία ( 1 Γ,νί ΏΙγ ι κ εβ). Ανάλογη 
προβληματική εμφανίζεται και στην κοινωνιολογία και την ψυχολογία. 

1. Η ταυτότητα στο καταστασιακό επίπεδο. 

Η μικρο-κοινωνιολογία (Μεεό, Οάετοη) τονίζει ότι η εμφάνιση της έννοιας του εαυτού 
και της ταυτότητας είναι μιά κοινωνική διαδικασία (ρτοοβεε) μέσω της οποίας το 
άτομο αρχίζει να αντιλαμβάνεται τον εαυτό του σαν κοινωνικό αντικείμενο (εοαβΙ 
οό]θθί) - σαν αντικείμενο του νοήματος που δίνουν αρχικά οι άλλοι "Μαθαίνουμε ποιοι 
είμαστε μέσα απ' τις αντιδράσεις των άλλων προς εμάς. Οι άλλοι μας προμηθεύουν 
με όνομα και μας προμηθεύουν με το νόημα το οποίο συνδέεται με το σύμβολο. Μας 
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εντάσσουν σε διάφορες κατηγορίες με διάφορους τρόπους - σαν βρέφος, σαν αγόρι 
,κλπ. Στην βάση της ένταξής μας σε διάφορες κατηγορίες περιμένουν συγκεκριμένη 
συμπεριφορά απο εμάς. Ο τρόπος με τον οποίο συμπεριφέρονται προς εμάς _ 

καθορίζει τον "εαυτό" μας εντάσσομεν το εαυτό μας στις κατηγορίες που μας 

εντάσσουν αυτοί και συμπεριφερόμαστε με τρόπους που αρμόζουν στο τί οι άλλοι 
περιμένουν απο εμάς", (ρ.65) 

Σ αυτά τα πλαίσια η ταυτότητα καθορίζεται μέσα απο μιά δυναμική διαδικασία όπου 
οι ορισμοί των Αλλων (Ι3όβ11ΐη9) γίνονται αντικείμενο ερμηνείας (και πορεία πράξης) 
για τα άτομα. Η ταυτότητα γίνεται, με αυτήν την έννοια, ένα πεδίο διαπραγμάτευσης 
(ηθ 9 θΙΐ 3 ΐϊοη) ανάμεσα στο άτομο και τον Αλλο/ους οι οποίοι προσδιορίζουν (Ι3όβ1) το 
ρόλο του ατόμου. Στο κοινωνικό πλαίσιο το άτομο καθορίζει την ταυτότητα του σε 
σχέση με τους σημαντικούς Αλλους και "ομάδες αναφοράς" (ΓθίβΓθησβ 9Γουρ). 

^ "Οι ταυτότητες είναι προσδιορισμοί/ταπέλλες(_ΐ3δθΐ5) οι οποίες χρησιμοποιούνται όχι 
απο όλους τους άλλους αλλά απο ομάδες αναφοράς (ΓβίθΓβποβ 9 Γ0υ Ρ 5 ) και 
σημαντικούς άλλους (5Ϊ9ηΐίϊθ3πΙ οΙάθΓδ) του ατόμου. Και αυτές οι ταυτότητες 
αποκτούν κεντρική σημασία για μας όσο περνά ο καιρός καθώς η επαφή μας τους 
επαναεπιβεβαιώνει ξανά και ξανά." Επιπρόσθετα, όπως αποδεικνύει ο δίοπε, όχι μόνο 
μανθαίνουμε απο άλλους ποιοι είμαστε, όχι μόνο ανακοινώνουμε στον εαυτό μας ποιοι 
είμαστε καθώς επικοινωνούμε, αλλά επίσης ανακοινώνουμε ποιοι είμαστε σ' αυτούς 
με τους οποίους ερχόμαστε σε επαφή. Ετσι η επαφή είναι μιά αμφίδρομη διαδικασία 
μέσα απο την οποία οι άλλοι μας προσδιορίζουν/ταυτίζουν και εμείς επηρεάζουμε 
τους Αλλους να μας ταυτίζουν με τρόπους που επιθυμούμε", (ρ.77). 

Αυτή η έννοια της ταυτότητας σαν πεδίο διαπραγμάτευσης ανάμεσα στον εαυτό, τις 
ομάδες αναφοράς και τους σημαντικούς Αλλους του ατόμου, χρησιμοποιείται συχνά 
σε κοινωνιολογικές έρευνες της καθημερινότητας. Θα μπορούσα να αναφερθώ και σε 
ψυχολογικά μοντέλα όπου η έννοια της ταυτότητας είναι αντικείμενο 
διαπραγμάτευσης ανάμεσα στο εγώ και τον Αλλο/ους. Ομως, αυτές οι ερμηνείες 
φαίνονται να έχουν ένα εγγενές πρόβλημα σε σχέση με το αντικείμενο της έρευνας 
μας εδώ. Αυτές οι προσεγγίσεις, ανκαι είναι σημαντικές για την κατανόηση του 
τρόπου με τον οποίο το άτομο δίνει νόημα στις πράξεις/σκέψεις του, αδυνατούν να 
ερμηνεύσουν ευρύτερα ιστορικά φαινόμενα - όπως τουλάχιστον υποστηρίζεται ότι 
είναι η "εθνική ταυτότητα". Ομως αυτή η ανάλυση «μ—©ποία οδηγεί στην 
ανάλυση/καταγραφή των βιωμένων εμπειριών των ανθρώπων και τις σχεσεις τους με 
τους άλλους - στην ανίχνευση του ”$ΙοοΚ" των βιωμάτων και αναφορών του ατόμου 
όπως το ονομάζει χαρακτηριστικά ο δοΐιυΐΐζ. Είναι απ' αυτόν τον χώρο που 
πηγάζουν οι κύριες αναφορές πολλών σύγχρονων βΙΗπϊο κινημάτων, 

&ιρ|ώΙωίο ο ιρ«5 /{(.ο «»θΛρίρι»Ό -υο)οο1α(ΐίκο 

ο'Λρξίσ λ* 1 ζυ^ραιο «ο» ΙίΥ ί^1<ν 30 
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ο<->Ιμι «ίίοδίααίΐν/ <1® ^ίι^ο-αο/ιννινο ί^ώΣίίο. 


2. Το έθνος σαν μοντέρνα δομική κουλτούρα του συγκεντρωτικού κράτους. 

Οι υποστηριχτές της εθνικής ιδεολογίας απο τον 19ο αιώνα (οπότε αρχίζει ο εθνικός 
λόγος να αποκτά κυρίαρχη μορφή) υποστήριζαν ότι τα έθνη είναι ιστορικές 
κατηγορίες κοινωνικών φαινομένων οι οποίες αναπτύσσονται στον χρόνο απο την 
πρωτόγονη φυλή στο μοντέρνο εθνος-κράτος σε μιά διαδικασία που παραλληλίζεται 
συχνά με την ανάπτυξη του ανθρώπου απ' την παιδικότητα στην ωριμότητα. Η 
θεωρία/ιδεολογία του έθνους συνδύαζε στοιχεία του Ρομαντικού κινήματος (ταύτιση 
με την φύση, έμφαση στην μυθολογία και το συναίσθημα παρά στον ορθολογισμό) με 
αρκετά στοιχεία του τότε επιστημονικού λόγου. Το τελευταίο τείνει να ξεχνιέται 
σήμερα μετά την εμπειρία του ναζισμού και το σημερινό πολιτιστικό κλίμα στις 
κοινωνικές επιστήμες (αποδόμηση/άβοοηδίΓυοΙίοπ) και Σκεπτικισμός απέναντι στις 
·£ Μεγάλες Α^ηγήσεις/πτιβδΙβΓ η3ΓΓ3ίϊνβ$). Τον 19ο αιώνα όμως και σ' ένα μεγάλο μέρος 
του 20ού ολόκληρες στρατιές επιστημόνων της τότε εποχής αποδέχονταν ασυζητητί 
το μοντέλο/ρ3Γ3όΪ9πι τόυ έθνους και αναλώνονταν στην συλλογή στοιχείων για να το 
στηρίξουν. Ετσι οι λαογράφοι (σαν πρώιμοι δυτικοί ανθρωπολόγοι) κατέγραφον 
στοιχεία, παραδόσεις και θρύλους αγροτών (βαρβάρων ιθαγενών της υπαίθρου - ενός 

Λϋαΐα \ λι / (Ο/Ιμλ 0^1/λΛϊ 

προηγούμενου ιστορικού σταδίου» για να τεκμηριώσουν την ανέλιξη του έθνους. Οι 
ιστορικοί χρησιμοποιούσαν το έθνος σαν αναλυτική μονάδα - το ίδιο και οι πολιτικοί 
επιστήμονες. Το ότι η ναζιστική επιστήμη χρησιμοποιούσε μετρήσεις κρανίων για να 
αποδείξει την ανωτερότητα της Αρειας φυλής, έχει απομονωθεί σαν ιδιάζουσα 
περίπτωση, αγνοώντας το γεγονός ότι η λογική της βιολογικής (και αιματολογικής) 
διαφοράς των εθνών εθεωρείτο πρίν το 1940 αρκετά διαδεδομένη. 

Οι κριτικές απέναντι στο έθνος για ένα σχεδόν αιώνα (1850-1950) εστιάζονταν 
περισσότερο στα αποτελέσματα (πόλεμος, φανατισμός, διχασμός του ανθρώπινου 
είδους, διχασμός της εργατικής τάξης) παρά στην ουσία της εθνικής ιδεολογίας. 

Η πρόσφατη κρίση της εθνικής ιδεολογίας στον επιστημονικό χώρο είναι αποτέλεσμα 
εσωτερικών μετατοπίσεων στον χώρο των κοινωνικών επιστημών αλλά και 
αντανάκλαση ιστορικών εμπειριών. Τόσο ο ναζισμός όσο και ο φασισμός υπήρξαν 
ολοκληρωμένες μορφές εθνικής ιδεολογίας. Η ιστορική τοι^ήττα την δεκαετία του 
1940 σήμανε και την έναρξη μιάς σειράς απο εργασίες ερμηνείας του φαινομένου που 
αφαίρεσε την μαγεία απ' την εθνική ιδεολογία και την ανέλυσε σαν αποτέλεσμα 
αυταρχικής ψυχοπαθολογίας. Τα αντι-αποικιακά κινήματα ανκαι "εθνικο- 
απελευθερωτικά" λειτούργησαν επίσης διαβρωτικά στο δΐ3ΐυε του εθνικού λόγου. Η 


Γ<Ρί 
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προσπάθεια των τριτοκοσμικών επαναστατών να οικοδομήσουν έθνη απ' τις 
πολιτιστικά πλουραλιστικές του? κοινωνίες λειτούργησε σαν άβ]3 νουί< για την 
ευρωπαϊκή επιστημονική ελίτ. Τα έθνη μπορούν να κατασκευαστούν. Επιπρόσθετα η 

αναδίπλωση της ευρωπαϊκής σκέψης απο το ιστορικό μοντέλο που προσδιόριζε την 
Ευρώπη σαν την κορυφαία στιγμή της ανθρώπινης εξέλιξης, οδήγησε σ’ ένα 
αυξανόμενο πολιτιστικό αγνωστικισμό. Μια αναγνώριση ότι ίσως ο πολιτιστικός 
πλουραλισμός - η ανοχή της ετερογένειας - να είναι απαραίτητη προϋπόθεση για 
επικοινωνία και κατανόηση χωρίς την διαμεσολάβηση των παλιών μοντέλων του 
ευρωπαϊκού πατερναλισμού. Τέλος η αναπαραγωγή της αντι-αποικιακής εξέγερσης 
στο εσωτερικό των μητροπόλεων με τα κινήματα των μειοψηφιών αρχικά και μετά με 
την διεκδίκηση ιδιαιτερότητας και ξεχωριστής ταυτότητας απο κοινωνικές ομάδες 
βασισμένες στην ηλικία, το φύλο, την σεξουαλική προτίμηση ή ακόμα και την μουσική 
προτίμηση, οδήγησε στην εμφάνιση και την διάχυση του όρου πιυΙΙΐ- 
ουΙΙυΓ3ϋ5πη/πολυπολιτισιμός. Σήμερα το έθνος είναι μιά πολιτική κατηγορία 
διαφοροποίησης με ένα εκπληκτικό κενό στην θεωρητική της θεμελίωση 
ϋρίαρ)ζ£ς· ΤΠΐ^ίΤρον«4^?τΓΓΰψεις σήμερα φαίνονται να αντιμετωπίζομν-το έθνο'ς ααν 
ένοΛ^τοριΚο απολίθωμα, ένα ακέΧετό σττμ^ΛΓΓουλάπα της^καθε κοινωνίρς"τον οποί 
εν ^ερουν^τΓ να κόμβον - ιδιαίτερα στον βαθμό^που ένα ι^αλο μμρσζ^της 
ολογιΚης νομιμότητας των κράτών βασίζεταΓστην έννοια τοΰεθνους. 



Είναι χαρακτηριστικά της όλης κατάστασης τα επιχειρήματα που χρησιμοποιούν οι 
υποστηριχτές μιάς "εγγενούς" (ρππΐ0Γάϊ3ΐ) καταγωγής της εθνικής ταυτότητας. Ο 
153305 όπως και η ΕπΙοθ αναφέρονται με επιφύλαξη σε στοιχεία κοινωνικοποίησης 
που έχουν να κάμουν με το αίσθημα του "ανήκω" και της "αυτοπεποίθησης/αποδοχής". 
Και οι δυο όμως δεν χρησιμοποιούν τον όρο η3ΐϊοπ3ΐ αλλά τον όρο θίΐιηϊο. Ουσιαστικά 
οι ίδιες οι αναφορές τοι/παραπέμπουν σε αυτόνομες ταυτότητες στα πλαίσια μιάς 
ευρύτερης πλουραλιστικής κοινωνίας - ο όρος ηβϋοηεΙ (εθνικός) παραπέμπεται όπως 
ανάφερα και πιο πάνω, στον χώρο της πολιτικής, του κράτους. Επίσης η προσπάθεια 
του Α. δΓπίΙά πρόσφατα να υπερασπιστεί μια εγγενή/ρπσΐ0Γϋϊ3ΐ θεωρία του έθνους τον 
παραπέμπει επίσης σ' ένα ιστορικό πλαίσιο αναφοράς όπου διεκδικεί ότιΓουλάχιστον # 
ορισμένες παραδοσιακές κουλτούρες έχουν αρκετή συνοχή για να μεταλλαχτούν σε 
έθνη στην μοντέρνα εποχή. Αλλά και ο δπιΐΙΐΊ παραδέχεται ότι τα έθνη και ο 
εθνικισμός (π3ΐίοπ5 3ηύ η3ΐΐοη3ΐΪ5Γη) είναι μοντέρνα φαινόμενα. Διεκδικεί ωστόσο ότι 
τα έθνη είναι "μιά υποκατηγορία και μιά εξέλιξη του πολύ συνηθισμένου φαινομένου 
της εθνιστικής κοινότητας (βΐάηίο οοπιπιυηϊΐγ) το οποίο είναι αφ’ εαυτού μιά εξέλιξη 
απο το παγκόσμιο φαινόμενο του εθνισμού (βΐάπΐο σεΙεςοΓγ). Ξεκινούμε μ' ένα κόσμο 
διαχωρισμένο σε εθνιστικές κατηγορίες, δηλαδή σε πολιτιστικές πληθυσμιακές 

• Λ 

μονάδες μιά κάποια αίσθηση συγγένειας ή καταγωγής μερικές κοινές διαλέκτους και 
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θεότητες αλλά λίγη λογική αυτο-συνείδηση, λίγες κοινές μνήμες και χωρίς κοινό 
^όνομα, περιοχή ή αλληλεγγύη" ρ.387. 


* · 


Ο σαφής πλέον διαχωρισμός του βΙΙιηϊο και του ηαΐϊοηβΐ είναι σ' ένα μεγάλο βαθμό 

αποτέλεσμα της κριτικής της θεωρητικής γύμνιας του εθνικού λόγου τόσο απ’ τους 

« 

ιστορικούς όσο και απ’ την αντίθετη (και ηγεμονική σήμερα) σχολή των 
οοηΐΘΧΐυαΙΐδΙδ/ΐηείΓυΓηβηίεΙΐεΙε - των υποστηριχτών της αντίληψης ότι τα έθνη είναι 
αποτελέσματα συγκυρίας (παρά ιστορικής ή φυσικής νομοτέλειας) και ιδιαίτερα 
προϊόν μιάς διαδικασίας "κατασκευής” (οοηδίΓυοΙΐοπ) ταυτότητας απο ηγεμονικές 
ομάδες της μοντέρνας κοινωνίας. Ο Β. ΑπάΓβΓδοπ έχει εισαγάγει την έννοια της 
"φαντασιακής κοινότητας" που οικοδομείται/κατασκευάζεται στα πλαίσια του 
εκμοντερνισμού απο ομάδες διανοουμένων με κύριο άξονα την τυπογραφική 
επικοινωνία. 


Ο ΕΓΠδΙ ΟβΙΙηβΓ είναι ακόμα πιο αποφασιστικ ός: "Ο εθνικισμός δεν είναι η αφύπνιση 
των εθνών σε αυτοσυνείδηση - ανακαλύπτει έθνη εκεί που δεν υπάρχουν", (ρ.168). 
Σύμφωνα με τον ΘθΙΙπθγ η εθνική ταυτότητα συμβαδίζει και ενισχύει την ανάπτυξη 
ενός συγκεντρωτικού, ομοιογενούς κράτους βασισμένου στην γραφειοκρατική 
επικοινωνία. Σ' αυτά τα πλαίσια τα έθνη "κατασκευάζονται και επιβάλλονται στην 
κοινωνία παρά αφυπνίζονται, δημιουργώντας "φυσιολογικά" έθνη-κράτη. 



Η αντιπαρά θ &ση των όρων βΐΗηΐο και ηαίϊοηεΙ μπορεί νομίζω να τοποθετηθεί στα 
πλαίσια μιάς διαφοράς στο επίπεδο ανάλυσης. Ο όρος θΙΗπϊο χρησιμοποιείται σήμερα 
με ένα σχετικά χαλαρό τρόπο ο οποίος καλύπτει ένα ευρύ φάσμα πολιτικών 
φαινομένων ταυτότητας ξεκινώντας απο μικρές "ιστορικές" κοινότητες μέχρι 
μοντέρνες υποκουλτούρες (όπως αφρικανο-αμερικανοι, ιταλο-αμερικανοι). Μερικές 
φορές μπορεί ακόμα και να χρησιμοποιηθεί για νεολαιϊστικες υποκουλτούρες. 


Ο Ιδ330δ τονίζει ότι στην σημερινή κοινωνία ζούμε το φαινόμενο του Γθ-Ιπ03ΐϊζ3ίΐοη, 
την επιστροφή δηλαδή σε πιο κλειστές, συναισθηματικές ομάδες ταύτισης. Ανάλ ο γ α 

επ ί ΥΕ ί ρπματα μπορεί - να δπί ι «ινΒ> κ πι ιττηι/ π|·ιιιβ^ΐ|μπ ι ι ι ιή . Ι ι ^ιΛι^γμΊ «ρήματος της 

Αυτ ον ομίας ( 4 9 77). Τα "είδωλα της φυλής" (ΐόοΙδ οί ΙΗβ ίιϊό<)αποδείχτηκε ότι δεν είναι 
ανάγκη να είναι μονο ιστορικά - αντίθετα τέτοια σύμβολα, όπως δείχνουν και οι 
μελέτες των μικρο-κοινωνιολόγων, είναι μιά υποκατηγορία των κοινωνικών 
αντικειμένων (δοοϊ3ΐ οό]θοίδ) τα οποία δημιουργούνται ή διαπραγματεύονται απο τα 
άτομα στα πλαίσια των ομάδων αναφοράς (ΓβίθΓβηοθ ςΓουρδ). Είναι ά λλωστε 
χα ρακτηριστικό - ότι μίά-ο, π’ τις κι ϊρ ιες - σχολές τη ς- μικροκοινωνιολογίας ανομάζο ται 

ε θ νο υα θ οδο>ηγίπ κα ι το πντ ι κ^ίΓνο της ρρπ <"ππ·ή>» τη τ σ γολήρ αίγηιιρπ Ζτν. 
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Σ' αυτά τα πλαίσια θα εισηγούμουν ότι ο όρος θΙΗηΐε παραπέμπει ουσιαστικά στο 
καταστασιακό (δϊΐυσίϊοησί) επίπεδο ανάλυσης, το οποίο συνδέεται με τις 
μεθοδολογικές και θεωρητικές παραμέτρους της μικρο-κοινωνιολογίας (ανάλυσης των 
κοινωνικών συμβόλων τα οποία τα άτομα δημιουργούν στα πλαίσια των ομάδων 
αναφοράς). Θα μπορούσε βέβαια κάποιος να κάμει ένα διαχωρισμό ανάμεσα σε 
Ιστορικές εθνικές ομάδες (που στηρίζονται έντονα στην κοινωνικοποίηση) και σε 
Μοντέρνες (ή Μεταμοντέρνες) βΙΙτηϊσ ομάδες που στηρίζονται σε συγκυριακούς 
παράγοντες (ηλεκτρονικά μέσα επικοινωνίας, "οικονομική ανάπτυξη", διαφοροποίηση 
(άΐίίθΓθηΙΐβίΐοη) - κο ι φ ί λε Λβυθ εμυπ στ Ί ·^). Αξίζει ωστόσο να σημειωθεί ότι σήμερα και 
οι δυό ομάδες (ιστορική και συγκυριακή) εμπλέκονται σε μιά διαδικασία 
διαπραγμάτευσης και μερικές φορές νεκρανάστασης ειδώλων της φυλής. Η 
πρόσφατη ανάπτυξη αποκεντρωτικών κινημάτων στην Ευρώπη στηρίζεται πολλές 
φορές σε νεκρά ή μέχρι προ λίγου καιρού ξεχασμένα σύμβολα (μεσαιωνικές περίοδοι 
αυτονομίας, γλώσσες που δεν χρησιμοποιούνται πλέον κλπ.). Στήν πρώην Ανατολική 
Γερμανία μέχρι και το μεταρρυθμισμένο Κ.Κ(?05Κειτουργεί σαν σύμβολο 
διαφοροποιητικής ταυτότητας - ένα απρόσμενο σύμβολο εθνικιστικής διαφοροποίησης, 
δεδομένης της διεθνιστικής ιδεολογίας του κόμματος. 


* 


Ο όρος έθνος αντίθετα ανταποκρίνεται καλύτερα στο δομικό επίπεδο ανάλυσης στο 
οποίο, όπως παρατηρούν οι ΑΙίοΓό-ΡιϊθόΙσηό, κυρίαρχο ρόλο παίζουν οι οργανωτικές, 
απρόσωπες γραφειοκρατικές δομές και θεσμοί. Αυτή είναι ουσιαστικά η λειτουργία 
του κράτους ή της Μεσαιωνικής Εκκλησίας - θεσμοί και οργανισμοί που χρησιμοποιούν 
μιά πολιτιστική ταυτότητα ή ιδεολογία για να νομιμοποιούνται. Τόσο η έννοια της 
φαντασιακής κοινότητας του ΑηόθΓδοη όπως και η έμφαση του ΟβΙΙηθΓ (όπως και του 
ννβόβΓ προηγουμένως) στον καθοριστικό ρόλο του γραφειοκρατικού κράτους στην 
ανάπτυξη και διάδοση της εθνικής ιδεολογίας τονίζουν ακριβώς την δομική φύση της 
εθνικής ιδεολογίας στην πολιτιστική σφαίρα της κοινωνίας. 



ϊφορα - την με ί 

Η ι^ί&χκγιβ ι*>ίΙ·£ο οΐί/ ίΐίοι λ ίΟΙϋα^υ^Ια/ν(αοι <Λι>ξ>οώ&/'η[(4/τ) 

°ϊ· αοχ^Λ^ΙΙ ααΐ «/«χϋί/ιΚ 

α) Συνήθως η εθνική ιδεολογία (στην προσπάθειά της να επιβληθεί στις 

καταστάσεις της καθημερινότητας) έχει ένα ολοκληρωτικό χαρακτήρα που 

απαγορεύει τις εσωτερικές διαφοροποιήσεις. Αυτό είναι βέβαια έκδηλο στις 

"ακραίες" περιπτώσεις του ναζισμού και των εθνικών εκκαθαρίσεων. Ο 

αδίσταχτος πόλεμος ωστόσο των κρατών (μέσω των σχολικών ή ακόμα και του 






















δικαστικού συστήματος) εναντίον τοπικών ταυτοτήτων ή γλωσσικών εκδοχών 

„ μέχρι πρόσφατα είναι χαρακτηριστικός. Αυτό ο ολοκληρωτισμός δημιουργεί 
συνήθως την αυταπάτη ότι μιά φαινομενικά ομοιογενής κοινωνία εξελίχτηκ&- 

"ομαλά” όπως το θέτει ο 3γπϊΙΗ απο μιά θΐΗπΐσ σε μιά ηεΐϊοπεί ταυτότητα. Η 

περίπτωση της σύγχρονης Ελλάδας που δημιουργήθηκε μέσα απο την καταπίεση 

< 

ή αφομοίωση των πολιτιστικών ιδιαιτεροτήτων μιάς σειράς θΐάηϊο ομάδων είναι 
χαρακτηριστική. Σ' αυτά τα πλαίσια είναι ίσως πιο ορθό να μιλούμε για την 
ανάπλαση των παραδοσιακών ταυτοτήτων ορισμένων ομάδων για να 
δημιουργηθεί η νέα εθνική ιδεολογία η οποία επιβάλλεται μετά, μέσω του 
κράτους, σαν το ηγεμονικό πλαίσιο συζήτησης σε μιά κοινωνία. Σ' αυτά τα 
πλαίσια όσες βΐόπΐε παραδοσιακές υποκουλτούρες δεν εξαφανίζονται ή δεν 
αφομοιώνονται αναγκάζονται να λειτουργούν μέσα στα νομικά αποδεκτά 
πλαίσια συζήτησης. Ετσι θα χρησιμοποιήσω πιο κάτω την έννοια του 
"υπολοίπου" για να περιγράφω στοιχεία παραδοσιακών ταυτοτήτων που 
επιβιώνουν σαν ανωμαλίες μέσα στο ομοιόμορφο κόσμο της εθνικής ιδεολογίας. 
Πολλά πρόσφατα θίάηίε ή αποκεντρωτικά κινήματα χρησιμοποιούν ακριβώς αυτό 
το υπόλοιπο για να προωθήσουν μιά διαφοροποιητική ταυτότητα σήμερα. 

β) Η μυθολογία των εθνών δεν αρκείται στην διεκδίκηση των ριζών της στον 
συναισθηματικό κόσμο της καθημερινότητας. Σαν συνολική ιδεολογία ο 

εθνικισμός διεκδικούσε για μιά περίοδο τον ρόλο του πολιτισμού αντί της 
συγκεκριμένης, ιστορικά καθορισμένης, ιδεολογίας. Χρησιμοποιώ εδω τον όρο 
πολιτισμός σαν έννοια που ανταποκρινεται στο συστεμικό επίπεδο ανάλυσης. 
Υπάρχουν ιστορικοί πολιτισμοί (δυτική ελληνο-ρωμάίκή αρχαιότητα, μεσαίωνας, 
μοντέρνα εποχή) ή γεωγραφικοί (δυτικός, κινέζικος, ινδικός). Στην πρώτη 
περίπτωση το στοιχείο διαφοροποίησης είναι χρονικό και θα μπορούσε κάποιος 
να αναφερθεί στις μεγάλες Αφηγήσεις του ιστορικού λόγου για να ανιχνεύσει 
κανείς τα διαφοροποιητικά στοιχεία. Για τον Μάρξ λόγου χάρη, η 

διαφοροποίηση πηγάζει απο την αλλαγή στο παραγωγικό σύστημα (πιοάβ οί 
ρΓοόυοΙϊοπ). Οι γεωγραφικοί πολιτισμοί παραπέμπουν σε σύγκριση διαφορετικών 
συστημάτων (απότερων αξιών και εννοιών που δίνουν και μιά εσωτερική συνοχή 
στην ιστορική εξέλιξη όταν την συγκρίνει κανείς με κάποιο άλλο γεωγραφικό 
πολιτισμό. 

3. Το συστεμικό επίπεδο ανάλυσης:Πολιτισμοί και πολιτισμικά φαινόμενα. 



[^δε^/είνάι του ρ6«6ν6χ3Τ η/ 

Ο όρος πολιτισμός θα 
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χρησιμοποιηθεί εδω για να αναφερθούμε στο ευρύτερο συστεμικό πλάισιο μέσα στο 
* οποίο λειτουργούν τοπικές, βΙΗπϊο, ή εθνικές ταυτότητες. Οι Γάλλοι και οι Γερμανοί 
τ ου 19 ου . κα ι ^-20ου ανήκαν στον ίδιο-πολιτισμ ό--- (μοντέρνο-δυτιχό)~ 'και~~Ηαρά τό ΰς 1 

μεταξύ τους πολέμους είχαν σίγουρα πολύ πιο πολλά κοινά απ’ ό,τι είχαν με ένα Ινδό 
ή ένα Κινέζο. Το έθνος μ" αυτή την έννοια είναι παράγωγο του δυτικού μοντέρνου 
πολιτισμού. Ομως, και εδώ έγκειται το πρόβλημα της πολιτισμικής διαφοροποίησης 
σήμερα, ο δυτικός μοντέρνος πολιτισμός επιβλήθηκε παγκόσμια, αρχικά μέσα απο τον 
ιμπεριαλισμό-αποικιοκρατία και σήμερα απ'την ολοκλήρωση της ενοποίησης του 
πλανήτη απ’ το παγκόσμιο καπιταλιστικό σύστημα. Σ' αυτά τα πλαίσια έχει 
αναπτυχθεί μιά έντονη προβληματική στον μη-δυτικό κόσμο για το πολιτιστικό 
ιμπεριαλισμό (ιδιαίτερα μετά την αλματώδη ανάπτυξη των Μέσων Μαζικής 
Ενημέρωσης). Απέναντι στον δυτικό πολιτιστικό ιμπεριαλισμό αντιπαραβάλλεται 
συνήθως η έννοια της εθνικής κουλτούρας. Αγνοείται έτσι το ίδιο το γεγονός ότι 
πολιτιστικά η ίδια η έννοια του έθνους είναι επίσης εισαγόμενη απο τον δυτικό 
μοντερνιμό. Πολύ συχνά, θ π ω< ^ Ε Γ£ ουμ€^^ ι ωση-της-Κυπρ ου, ο εθνικός 

αντι-ιμπεριαλισμός είναι και μια ιδεολογία εσωτερικής επιβολής της εθνικής 
ομοιομορφίας. Θα ήθελα εδω να χρησιμοποιήσω τον όρο "εθνική αποικιοκρατία" για 
να περιγράφω ακριβώς την διαδικασία όπου η κρατική κουλτούρα του έθνους 
υιοθετώντας τον ρόλο του ανώτερου πολιτισμού, επιβάλλεται στο εσωτερικό μιας 
κοινωνίας ή σε φιλικές κοινότητες στο εξωτερικό. Αναφέρθηκα προηγουμένως στο 
παράδειγμα των λαογράφων που σύλλεγαν στοιχεία για τους αγροτικούς πληθυσμούς 
έτσι ώστε να αποδειχτεί η ιστορική συνέχεια του έθνους. Οι αγροτικοί πληθυσμοί 
εθεωρούνταν άξεστοι ιθαγενείς ή καλοκάγαθοι ευγενείς άγριοι - κατάλοιπα μιας 
προηγούμενης ιστορικής εξέλιξης. Ετσι ο λαογράφος μεταβίβαζε στον ανώτερο 
πολιτισμό της πόλης τις πληροφορίες για το ιστορικό τους χτές (το οποίο ζούσαν 
ακόμα οι αγρότες σαν υποαναπτυκτη κουλτούρα) και η πρωτεύουσα έστελλε 
δασκάλους για να εκμοντερνίσουν τους ιθαγενείς. Αυτό το μοντέλο δεν διαφέρει 
ουσιαστικά απο το μοντέλο της δυτικής αποικιοκρατίας, η οποία μέσω ταξιδιωτών 
αρχικά και μετά μέσω της ανθρωπολογίας αναζητούσε το παρελθόν της στους 
πληθυσμούς της Αμερικής ή της Αφρικής, εξάγοντας σ' αυτούς τον δυτικό ανώτερο 
πολιτισμό - το ννΗΪΙθ πιεπ'ε δυτόθη. 
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ΕΙΔΟΣ ΤΑΥΤΟΤΗΤΑΣ ΣΕ ΔΙΑΦΟΡΕΤΙΚΑ ΕΠΙΠΕΔΑ ΑΝΑΛΥΣΗΣ 


ΣΎΣΤΕΜΙΚΟ: ΠΟΛΙΤΙΣΜΟΣ (Ιστορικές η γεωγραφικές ενότητες 

απότερων αξιών που πηγάζουν ή στηρίζονται σε 
κοινωνικά /οικονομικά συστήματα. 

ΜΟΝΤΕΡΝΑ ΕΠΟΧΗ/ΚΑΠΙΤΑΛΙΣΜΟΣ/ΠΑΓΚΟΣΜΙΟΠΟΙΗΣΗ 


ΔΟΜΙΚΟ: Κοινωνικές ταυτότητες με πόλο αναφοράς 

οργανωμένες δομές 

ΕΘΝΟΣ (ΚΡΑΤΟΣ)/ ΘΕΣΜΙΚΑ ΟΡΓΑΝΩΜΕΝΕΣ 
ΘΡΗΣΚΕΙΕΣ/ΤΑΞΙΚΗ ΣΥΝΕΙΔΗΣΗ 
ομοιόμορφος γραφειοκρατικός λόγος/φαντασιακές 
κοινότητες/(ΚΟΜΜΑ) ΣΥΝΤΕΧΝΙΕΣ) 

ΚΑΤΑΣΤΑΣΙΑΚΟ: ΟΜΑΔΕΣ ΑΝΑΦΟΡΑΣ ΜΕ ΒΑΣΗ ΠΑΡΑΔΟΣΙΑΚΑ Η ΝΕΑ 
ΚΟΙΝΩΝΙΚΑ ΣΥΜΒΟΛΑ. 

"Υπόλοιπα" εθνικής ισοπέδωσης/βΙΗηΐο ίάεηΐϊΐγ/τοπικά 
κινήματα αυτονομίας/μη-εκμοντερνισμένες κοινότητες/ 
νέες ταυτότητες (ηλικίας, φύλου, σεξουαλικής 
προτίμησης). 
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2-ΓΕΩ-ΠΟΛΙΤΙΚΗ : Η μετατροπή της Κυπρου σε συνοριακό χώρο και 
η καταπίεση της πιθανότητας εμφάνισης Κυπριακού έθνους τον 
19ο αιώνα. 

Η έννοια του χώρου υποβαθμίστηκε αισθητα στις κοινωνικές επιστήμες της 
Μοντέρνας εποχής - αντίθετα η έννοια του χρονου εγινε το αναλυτικό 
πλαίσιο αυτών των επιστήμων. Πρόσφατα υπήρξαν μια σειρά απο 
μετατοπίσεις που τείνουν να εξισορροπήσουν την σχέση χώρου και χρονου - 
ιδιαίτερα η απομυθοποίηση των ιστορικών μοντελλων ανάλυσης απο την 
δομικιστικη σχολή (δίι-υοίυιτιΐΐδί δοΙιοοΙ) τοσο στην ανθρωπολογία οσο και 
στην κοινωνιολογια. Στην περίπτωση της Κυπρου το ζητημα δεν είναι απλα 
θέμα ισοροπιας - η Κύπρος εχει καθοριστεί περισσότερό απο την γεωγραφική 
της θέση παρα απο την ιστορική της δυναμική , η για να το θεσουμε 
διαφορετικά : στην Κύπρο η ιστορία καθορίστηκε απο την γεωγραφία. Αυτή η 
διαπίστωση δεν είναι μια καινοτομία της παρούσας ανάλυσης. Εχει μάλλον 
τονιστεί απο ολους τους αναλυτές οτι η Κυπριακή νεωτερικη εμπειρία φερει 
την σφραγίδα της γεωπολιτικής της θέσης - σαν χώρος δίπλα απο το 
συγκοινωνιακό κέντρο της διώρυγας του Σουέζ και σαν στρατηγική "βάση" 
δίπλα απο τις πήγες του πετρελαίου της Μέσης Ανατολής . Με αυτή την 
έννοια στην Κύπρο αναγνωρίστηκε μια γεωγραφική διάσταση στην ιστορική 
της πορεία πολύ πριν την πρόσφατη επανεξέταση της έννοιας του χώρου. 
Αξίζει όμως να σημειωθεί οτι αυτή η γεωγραφική έμφαση τονιζόταν ιδιαίτερα 
απο ουδέτερους αναλυτές, την αποικιακή διοίκηση και τις κυπροκεντρικες 
τάσεις στο εσωτερικό της Κοινωνίας. Αντίθετα ο εθνικισμός των Ε/Κ υπήρξε 
μονοσήμαντα ιστορικός διεκδικωντας πολίτικες θεσεις με βάση την ιστορική 
αφηγηση που εισηγαγε απο το νεο-ελληνικο κράτος. 

Η έννοια της γεωπολιτικής αναγεται στις αρχές του αιώνα και εκλαϊκεύτηκε 
απο το έργο του Η. ΜαοΚϊηάθΓ . Ενα αντίστοιχο έργο στις ΗΠΑ ήταν η 
δουλειά του Ρ.»λ ΤυτηθΓ .Στην περίπτωση του ΜβοΚϊηοΙθΓ η έμφαση ήταν στο 
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'Λ' -VΛν^.ν.ν-ντΛν/.νΛΓ. - :"ι*»/νιΜηΙη , ΛΜ 


Γ.ν.ν.ν.νΛν 


πως ο χώρος καθορίζει την πολίτικη και πολιτιστική κατεύθυνση της διεθνούς 
ανταγωνισμού ιδαιτερα με εμφαση στη στρατηγική των αποικικρατικων 
δυνάμεων των αρχών του αιώνα. Στο έργο του ΤυπιβΓ αντίθετη υπάρχει μιια 

εμφαση στην διαμόρφωση πολίτικων τάσεων με βάση την ύπαρξη η οχι 
ανοιχτών χωρων για επέκταση (ορβη ίΐΌηίΐΘΓδ νδ οΙοδθοΙ δρδοβδ). 

Η Κυπριακή περίπτωση δεν φαίνεται να αντιστοιχεί με τις παραπανω 
αναφορές - η Κύπρος υπήρξε μια αποικικρατουμενη χωρά με σαφή φυσικά 
σύνορα. Ωστοσο μια αναφορα του Θ. Παπαδοπουλου για την Μεσαιωνική 
Κύπρο αρμόζει ιδιαίτερα στη νεωτερικη εμπειρία της Κυπρου. Ο κ. 
Παπαδοπουλος κάνει παραλληρισμους της θέσης της Κυπρου αλλα και των 
εσωτερικών (κοινωνικών) συνόρων της εποχής, με μελετες στο Σινικό τοίχος 
και άλλου για την κουλτούρα των συνόρων - για το πως ουσιαστικά παρα τα 
σύνορα η αλληλεπίδραση μεταξύ κοινοτήτων που ζουν στις δυο πλευρες του 
συνορου συνεχίζεται. Το συγκεκριμένο άρθρο υπήρξε η έμπνευση για το 
μοντέλο που χρησιμοποηται σ’ αυτήν την μελετη . Η προσπάθεια στο μέρος 
της μελετης που=θΚθλθυθει είναι να προσδιοριστούν οι πολίτικοι (επέκταση 
της δυτικής αποικιοκρατίας και των θεσμών της στην Ανατολική Μεσόγειό ) 
και πολιτιστικοί μηχανισμοί ( εισαγωγή των εθνών στη περιοχή - εθνική 
αποικιοκρατία ) οι οποίοι μετετρεψαν την Κύπρο σε συνοριακό χώρο 
Ταυτόχρονα θα γίνει μια περιγραφική αναφορα στις εσωτερικές αντιθέσεις 
που διευκόλυναν τον 20ο αιώνα την εσωτερικευση του συνορου - και που δεν 
επετρεψαν την δημιουργία κυπριακού έθνους τον 19ο αιώνα. 

Σε αυτα τα πλαίσια ο προσδιορισμός της έννοιας του συνορου δεν είναι κατα 
αναγκη μονο γεωγραφικός - με την έννοια οτι τα σύνορα προσδιορίζονται 
απο τις γεωγραφικές ιδιαιτερότητες. Το σύνορο, όπως· άλλωστε φαίνεται 
απο την περίπτωση του Σινικού τοίχους και των συγχρόνων κρατικών 
συνόρων , μπορεί να προσδιοριστεί απο την πολίτικη η ακόμα απο τις 
πολιτιστικές δυναμικές μιας περιοχής. Ο χώρος καθορίζεται απο τις 







πολιτιστικούς ορισμούς (άθίΐηΐίΐοηε) και την πολίτικη του χρηση. Στην 
περίπτωση της Κυπρου η ύπαρξη της σαν συνοριακού χώρου καθορίστηκε 
απο την πολίτικη αντιπαράθεση χριστιανισμού και Ισλαμ στον υεσαιωνα και 

απο την αντιπαράθεση των δυτικών συμφερόντων με τα τοπικά συμφέροντα 
των λαών και των κρατών της μέσης ανατολής. Αυτή η αντιπαράθεση πήρε 
και άλλες μορφές με την εμπλοκή ^ανταγωνιστικών συμφερόντων των 
μεγάλων δυνάμεων στη περιοχή κατα την διάρκεια του ψυχρου πολέμου. 

• τ ·' **. 


1. Το έθνος σαν ιδεολογία συγκρότησης της πολιτικής γεωγραφίας της 
μοντέρνας Δυτικής Ευρώπης. 

! | 

I Η έννοια του έθνους εμφανίστηκε στην Δύση στην πρώιμη μοντέρνα εποχή και 
καθιερώθηκε σαν πολιτικός όρος διαμοιρασμ’ού πληθυσμών και γεωγραφικού χώρου, 
απο τον 19ο αιώνα. Ο εθνικισμός απέκτησε τότε μιά κυρίαρχη θέση στο πνευματικό 
στερέωμα της Ευρώπης και μετά τον πρώτο παγκόσμιο πόλεμο ανακηρύχθηκε (μέσω 
της αρχής της αυτοδιάθεσης των εθνών) σε διεθνή αρχή πολιτικής συγκρότησης^ " 


λ Μια απλή καταγραφή του ιστορικού πυρήνα της Δυτικής Ευρώπης είναι ίσως αρκετή 
για να δείξει την ετερογένεια των πολιτιστικών δεδομένων πάνω στα οποία 
συγκροτήθηκαν τα πρώτα έθνη-κράτη. Η γλώσσα ιδίως, αυτός ο ιερός δεσμός της 
εθνικής μυθολογίας, ήταν ο πιο ελαστικός. Κατ' αρχήν συγκροτήθηκαν τρία 
γερμανόφωνα έθνη-κράτη (Αυστρία, Γερμανία, Ολλανδία). Στην δε Ολλανδία η τοπική 
γερμανογενής διάλεκτος εξελίχτηκε σε διαφοροποιημένη γλώσσα. Η Δανία και η 
Νορβηγία, με σχεδόν ταυτόσημες γλωσσικές εκδοχές, ανέπτυξαν δυο διαφορετικές 
εθνικές γλώσσες. Αντίθετα στο εσωτερικό της Γαλλίας, της Ιταλίας και της 
Γερμανίας, η γλωσσική εκδοχή που υιοθετήθηκε απο το κράτος καταπολέμησε τις 
τοπικές, περιφερειακές γλωσσικές εκδοχές της λατινικής και της γερμανικής. 

• · X 
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«φορετίκ έ ς γλ^παρς κ-ηι κη ι ι λτηιΊρπ - η ι η/ι-νιν ι Ο ι ^^ |ι ρ ΤΓ ρ»· 


Το Βέλγιο, το οποίο έγινε σχεδόν τυχαία έθνος-κράτος, διατήρησε τις δύο γλωσσικές 

εκφράσεις, ενώ στην Ισπανία η Μαδρίτη ποτέ δεν κατάφερε πραγματικά να υποτάξει 

« 

τους Καταλάνους και τους Βάσκους. Το κορυφαίο βέβαια παράδειγμα "ανωμαλίας" 
και αναντιστοιχίας γλώσσας και έθνους, ήταν οι περιοχές της Αλσατίας και της 
Λωραίνης - το μήλο της έριδας ανάμεσα στην Γερμανία και την Γαλλία - όπου μιά 
γερμανόφωνη πλειοψηφία ταυτιζόταν εθνικά με την Γαλλία. Ανάλογα σχόλια θα 
μπορούσε να κάμνει κάποιος και για τις ιστορικές εμπειρίες των κοινοτήτων που 
συνενώθηκαν ή υποτάχτηκαν βίαια στο έθνος-κράτος. Και άν αναλογιστεί κανείς 
τους θρησκευτικούς πολέμους που προηγήθηκαν των μεγάλων εθνικών διαρέσεων 
στην Ευρώπη, θα διαπιστώσει εύκολα ότι η εμφάνιση της εθνικής ταυτότητας αν και 
μοντέρνα, οικοδομείται φαντασιακά, αλλά και με πρακτικές μορφές πειθαρχίας που 
συνεχίζουν την πρακτική των θρησκευτικών πολέμων, οι οποίοι μέσα απο τις μαζικές 
σφαγές αντιφρονούντων (σαν προοίμιο των μετέπειτα εθνικών εκκαθαρίσεων) 
άρχισαν την διαδικασία ομοιογενοποίησης του πληθυσμού/^Πρ^ολς 




ες των 


Σ αυτά τα πλαίσια τα στοιχεία στα οποία θα μπορούσε να καταφύγει κάποιος για να 
στοιχειοθετήσει τις προϋποθέσεις για την άνοδο των εθνών, βρίσκονται πέρα απο τα 
επιχειρήματα τις ίδιας της εθνικής ιδεολογίας. Θα εισηγηθώ τέσσερα τέτοια στοιχεία 
με βάση τα θεωρητικά μοντέλα στις κοινωνικές επιστήμες. Στη καλύτερη περίπτωση, 
η άνοδος ενός έθνους συνοδεύεται απο μερικά (ή όλα) απο τα ακόλουθα 
χαρακτηριστικά: 


α. Την ανάπτυξη μιας καπιταλιστικής αγοράς και μιάς αστικής τάξης που έχει 
συμφέρον να διευρύνει την αγορά και να δημιουργήσει συνθήκες συσσώρευσης. 

β. Την ύπαρξη θεσμών (κράτους, βασιλείας) τους οποίους να χρησιμοποιήσει μιά 
πολιτική και πνευματική ελίτ για να συγκεντροποιήσει την εξουσία και να 
επιβάλει μια ομοιογένεια στον πληθυσμό. 

γ. Την εμφάνιση ενός μοντέρνου λόγου βασισμένου στον Διαφωτισμό όπου η 
Ιστορία παρουσιάζεται σαν μια ευθύγραμμη πορεία μέσα απο την οποία η 
ανθρωπότητα προοδεύει και κατακτά την φύση. Αυτονόητα μετά τον 19ο αιώνα 
αυτή η αντίληψη θα "εμπλουτιστεί" απο το Ρομαντικό κίνημα με πιό "φυσικές" 


© 
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εικόνες : πλαίσια για την σχέση με την γή, το αίμα, τον ηρωϊκό ανδρισμό των 
προγόνων. 


δ. Στοιχεία στην λαϊκή κουλτούρα τα οποία θα μπορούσαν να αναχθούν σε είδωλα 
της φυλής σ' ένα ευρύτερο κοινωνικό πλαίσιο με την πολιτικοποίηση της απο 
τον εθνικισμό. 


* 


Με 


ΐηχ 9^ η Ι^ ,αο Ια £Ηο (^Οιόο οΐ^ιβία ία ώοροοί/σΛκ// ω* 


ΟΙΚΟΝΟΜΙΑ 

ΠΟΛΙΤΙΚΗ 

καπιταλιστική 

εν δυνάμει ή υπαρκτοί 

αγορα 

πολιτικοί θεσμοί 

αστική τάξη 

με δυνατότητα 

συσσώρευση 

συγκεντροποίησης 

ΚΟΥΛΤΟΥΡΑ 

ΚΑΘΗΜΕΡΙΝΟΤΗΤΑ 

διαφωτισμός 

στοιχεία για την 

ευθυγράμμη 

συγκρότηση 

ιστορία 

ειδώλων της φυλής 

πρόοδος 



2 . Η αοίαίπείρ^ο 

2·(\θι προϋποθέσεις για την ανάδυση κυπριακού έθνους και οι ενδοσυστεμικές^//ί Ι)ί“ίί|5 


I Αν εξετάσουμε την κυπριακή ιστορική εμπειρία απο το 1760 μέχρι την κάθοδο των 

| Αγγλων (1878) μπορούμε να παρατηρήσουμε δύο πράγματα: 

Η κυπριακή κοινωνία πληροί μεν τις πιο πάνω προϋποθέσεις, αλλά υπάρχουν 
Ϊ ενδοσυστεμικές αντιθέσεις ανάμεσα σε τάσεις που εκπροσωπούν διαφορετικές 

κοινωνικές σφαίρες. Ο τπό κάτω πίνακας καταγράφει κοινωνιολογικά και ιστορικά 
| δεδομένα της κυπριακής κοινωνίας του 18ου - 19ου αιώνα τα οποία πληρούν τις 

προϋποθέσεις για ανάδειξη κυπριακού έθνους. Οι υποσημειώσεις παραπέμπουν σε 
| εκτενέστερη βιβλιογραφική αναφορά. 

I 

ΟΙ ΚΟΝΟΜΙΑ - 

I 


ΠΟΛ Ι Τ Ι Κ Ή 


I 
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01 ΚοίτνοιΠ)/) 

•Συσσώρευση και εξαγωγικό 
εμπόριο (Εκκλησία-αστική τάξη 


Τ»ηιτικβ 

Ίστορικο αυτοκέφαλο 
κυπριακής εκκλησίας 


•Εντονη ταξική πάλη 


•Τάσεις τοπικών μουσουλμάνων 


απο ενιαίο αγροτικό κίνημα 


ηγετών για αυτονομία απο την 
οθωμανική διοίκηση 


ΚΟΥΛΤΟΥΡΑ 


ΚΑΘΗΜΕΡΙΝΟΤΗΤΑ 


•Ιστορία του Κυπριανού 


'Συμβίωση και αλληλεπίδραση 
Χριστιανών Μουσουλμάνων - 
λινοβάμβακοι 


• "μνήμες" μεσαιωνικής περιόδου 
βασιλείων 


•κυπριακή αρχαιολογία ΟοπεοΙα 


•Κοινές εξεγέρσεις -"λαϊκοί ηρωες" 
•Δυνατότητα κοινής γλώσσας 


Με τα πιο πάνω δεδομένα άν η κυπριακή κοινωνία εσυγκροτείτο σε αυτόνομο έθνος, 
αυτό θα γινόταν κατά πάσα πιθανότητα απο την χριστιανική κοινότητα η οποία ηγείτο 
του εκμοντερνισμού στην οικονομική και πολιτιστική σφαίρα. Η κυριότερη αντίφαση 
πήγαζε απο την πολιτική σφαίρα. Αν και η Κύπρος είχε μιά παράδοση διοικητικής 
αυτονομίας και συγκεντρωτικών θεσμών σε τοπικό επίπεδο (αυτοκέφαλη Εκκλησία, 
μουσουλμανική διοίκηση) αυτοί οι θεσμοί ήταν ανίκανοι να οδηγήσουν σε "εθνική 
ολοκλήρωση". Η μεν Εκκλησία σαν παραδοσιακός θεσμός διοίκησης λειτουργούσε, 
όπως παρατήρησαν και ταξιδιώτες της περιόδου, σαν ουσιαστικός διοικητής - όμως 
ένας θρησκευτικός θεσμός ήταν σχεδόν αδύνατο να μεταλλαχτεί σε κοσμικό θεσμό 
(όπως είναι το έθνος-κράτος) χωρίς να αυτοαναιρεθεί σαν θρησκευτικός. Και όπως 
θα δούμε στην ιστορική πορεία του εκμοντερνισμού, η Εκκλησία θα ακολουθήσει μιά 
αντιφατική πορεία καταπολεμώντας τον εκμοντερνισμό απο την μιά, ενώ η ίδια 
ακολουθούσε μια πορεία εκκοσμίκευσης (εθουΐρπζβΐΐοη) απο την άλλη. Και η ίδια η 
προσωπική πορεία του Μακαρίου στον 20ό αιώνα είναι χαρακτηριστική αυτών των 
αμφιταλαντεύσεων. 

Η τοπική μουσουλμανική ελίτ ενώ έδειξε τάσεις για την ανάληψη της ηγεσίας λαϊκών 
κινημάτων (1764, 1833) και αυτονομίας απο την Κωνσταντινούπολη, εντούτοις 
, παρέμεινε οικονομικά αλλά και πολιτιστικά παραδοσιακή. Επιπλέον, η αντιπαράθεση 
των δύο ελίτ (Χριστινιακής-Μουσουλμανικής) για ηγεμονία αποτελούσε ένα μόνιμο 
πρόβλημα για την διασφάλιση ενός κινήματος των αρχουσών τάξεων για 
Ανεξαρτησία. Ετσι η μέν Εκκλησία χρηματοδότησε την αποστολή δυνάμεων 
καταστολής στην εξέγερση του 1804 ενώ η μουσουλμανική ελίτ βρήκε την ευκαιρία να 
αντεπιτεθεί το 1821, όπου χρησιμοποιώντας σαν δικαιολογία την Βαλκανική 
Επανάσταση των Χριστιανών, εξαπέλυσε επίθεση ενάντια στην χριστιανική ελίτ 
απαγχονίζοντας τον Αρχιεπίσκοπο και τους προύχοντες. Η μόνη στιγμή συνένωσης 
των δύο ελίτ ήταν στην αντιμετώπιση των κοινών χριστιανομουσουλμανικών 
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εξεγέρσεων - και σ' αυτήν την περίπτωση δεν δίσταζαν να φέρουν ξένες δυνάμεις 
για καταστολή των ταξικών κινημάτων. Και αυτό είναι αποκαλυπτικό για την 
ι^οράτ^ρη -πολιχικ^νοτάση των κυπριακών- ελίτ. — Στη ρί ζονταν^ σ χ εδόν=μόν ιμα— στ ις= 

ξένες επεμβάσεις για να διασφαλίσουν την ταξική και πολιτική τους κυριαρχία. 

Ο χώρος απο τον οποίο θα μπορούσε να εμφανιστεί ένα λαϊκό εθνικό κίνημα ήταν ο 
χώρος της καθημερινότητας όπου παρά τον διαχωρισμό σε θρησκευτικά γπιΙΙθΙ (έθνη) 
έχομε απο την 18ο αιώνα και μετά, μιά σταθερή διάβρωση των "συνόρων" ανάμεσα 
στις διάφορες θρησκευτικές ομάδες. Η εμφάνιση μιάς σειράς μαζικών διακοινοτικών 
ταξικών κινημάτων ήταν φαίνεται σύμπτωμα μιας ευρύτερης διαδικασίας 
αλληλοεπηρεασμού που δημιούργησε τις βάσεις για μιά αυτόνομη λαϊκή κουλτούρα. 
Είναι λ.χ. χαρακτηριστικό ότι ο απαγχονισμός των προυχόντων το 1821 δεν φαίνεται 
να παίρνει την μορφή διακοινοτικών συγκρούσεων και σφαγών (όπως στην 
Πελοπόννησο) ενώ λίγα χρόνια μετά, το 1833, θα ξεσπάσει η κυπριακή επανάσταση με 
έντονα διακοινοτικό χαρακτήρα. Ακόμα πιό ενδιαφέρον είναι η παρατήρηση του 
γλωσσολόγου Μ. Χριστοδούλου ότι βασικοί ήχοι της κυπριακής γλώσσας που έχουν 
τουρκική καταβολή (τζ - τσ) καθιερώνονται αυτήν την περίοδο. Επιπλέον η ύπαρξη 
μιας μαζικής και εκ των φαινομένων δραστήριας μειχτής θρησκευτικής κοινότητας 
(των λινοβαμβάκων) φαίνεται ότι αποτελούσε ένα ευρύτερο σύμπτωμα μιάς 
διαδικασίας θρησκευτικού αλληλοεπηρεασμού και συνύπαρξης. Η Κυπριακή Εκκλησία 
φαίνεται να διατηρεί μιά διοικητική και πρακτική αυτονομία/ανεξαρτησία ενώ τα ιερά 
σύμβολα της Κυπριακής Ορθοδοξίας (εικόνες, Παρθένος Μαρία) φαίνεται να χαίρουν 
καθολικού σεβασμού όπως μαρτυρούν οι αναφορές της αμερικανικής εκπαιδευτικής- 

θρησκευτικής αποστολής στην Κύπρο την δεκαετία του 1830. 

8 

Με αυτά τα δεδομένα (κοινά στοιχεία στις τοπικές κουλτούρες, κοινή κατανοητή 
γλώσσα, ύπαρξη λαϊκών ηρώων απο εξεγέρσεις ή κοινωνική ληστεία) θα μπορούσαν 
εύκολα να δημιουργηθούν είδωλα της φυλής για ένα κυπριακό έθνος. Αν αναλογιστεί 
κανένας τα τεράστια προβλήματα που είχε να αντιμετωπίσει το τότε νεοσύστατο 
Ελληνικό Εθνος και η ιστοριογραφία του που έπρεπε ουσιαστικά να "εξελληνίσει” μετά 
θάνατο βλάχους, αρβανίτες και μουσουλμάνους καπετάνιους, στην κυπριακή 
περίπτωση τα πράγματα ήταν πιο εύκολα. 


Τα εθνικά (ηαΐΐοηαΐ) κινήματα όμως δεν αποτελούν λαϊκά κινήματα έστω και αν 
χρησιμοποιούν λαϊκές κινητοποιήσεις. Η ανάπτυξη ενός εθνικού κινήματος 
προϋποθέτει την ύπαρξη μιάς τοπικής ελίτ, έτοιμης να αναλάβει την ηγεμονία και 
πολιτικές συγκυρίες που να το επιτρέπουν. Η τοπική οικονομική και πολιτική ελίτ 
όπως είδαμε ήταν διχασμένη με βάση το σύστημα των θρησκευτικών γπιΙΙθΙ απο όπου 
αντλούσαν την οικονομική δύναμη και το εΐεΐυε τους. 
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μετά τις διοικητικές ρεταρρυθμΐσειςτης δεκαετίας του 1850, η 


Εκκλησία που φαίνεται να ακολουθεί μιά σχετικά σταθερή πορεία εκμοντερνισμού 
προχωρεί σε μιά ηγεμονική απόπειρα κατοχύρωσης της εξουσίας της στην 
καθημερινότητα, με την ανέγερση αυστηρών διαχωριστικών τειχών ανάμεσα στις 
διάφορες θρησκείες και δοξασίες: απαγορεύει'ητην παροχή μυστηρίων στους 
λινοβάμβακους. 


Η Εκκλησία ωστόσο παραμένει βασικά κυπριακή, παραδοσιακή ρωμείκη όλο το 19ο 
αιώνα. Το 1870 συνυπογράφει με τα άλλα πατριαρχεία έκκληση ενάντια στον 
εθνικισμό και η πρώτη ελίτ που αναδεικνύεται μετά το ερχομό των Αγγλων 
αντικατοπτ ρίζει αυτήν την λογική της Εκκλησίας^ Οταν ο Λι 
αντιπαράθεση >Ττον Βρεχτανδ ο ο 


τηνπεριο) 


•ης έρχεται σε 
προροβεί να εκλεγείή?δυ>Γεσρής 
:κστρατείί>Του επικεντρώνεται στσ^^πικισμό'ΐίαι 
χρησιμοποιεί απροκάλυπτα τους τοπικούς^τήςμηχτίνίαμούςν 


-Ρ του·/ Στο νομοθετικό σώμα η ομάδα του Λιασιδπίθα υποπτηριΤη ηπηιριιγιή τηΖ 
αναφοράς στην Ενωση για να επιτευχθεί η συνεργασία με τους μουσουλμάνους 
βουλευτές σε πρακτικά μεταρρυθμιστικά αιτήματα. Ε π ιπ λέ ο ν ο ίδι& ς - ο Αρχιε π ίσκ ο πο ς 
Σ ωφρόν ι ος — τάσσεται υπέρ της τεχνικής εκπαίδευσης (παρά της κλασσικής -που 
ει σηγούντπν ηι εθνικιστές) . Σ' αυτά τα πλαίσια θα μπορούσε κανείς να πει ότι στο 


Ο οΟ»ία 



δεύτερο μισό του αιώνα, η ρωμέΐκη χριστιανική ελίτ καταφέρνει να επιβληθεί σαν 
ηγεμονικός παράγοντας στην κυπριακή κοινωνία και προωθί^ενα πρακτικό πρόγραμμα 
μεταρρυθμίσεων. Ηδη όμως η παραδοσιακή ρωμείκη Εκκλησία έχει να αντιμετωπίσει 
τον πρώτο ιδεολογικό εχθρό - τον ελληνικό εθνικισμό. 


3. Η εισαγωγή των Εθνών στην Αν. Μεσόγειο και η Εθνική Αποικιοκρατία 

Η εμφάνιση και η εισαγωγή του ελληνικού εθνικισμού στην Κύπρο (και στην Ανατολική 
Μεσόγειο ευρύτερα) ήταν αποτέλεσμα μιας σημαντικής αλλαγής συγκυριών που θα 
μετέτρεπε την Κύπρο απο χώρα σε νησι-αποικία ή στόχο αποικιακής προσάρτησης. Η 
πρώτη σημαντική αλλαγή είχε ήδη συντελεστεί το 1830 με την δημιουργία του 
νεοελληνικού έθνους-κράτους στην Πελοπόννησο και την Αττική. Αυτό το έθνος- 
κράτος σηματοδοτούσε^ουσιαστικά την εισαγωγή της έννοιας των εθνών στα 
Βαλκάνια. Και σαν κράτος&ημιουργήθηκε με την βοήθεια-προστασία των ευρωπαϊκών 
μεγάλων δυνάμεων, το κράτος των Αθηνών ανέπτυξε σύ\πομα (και κωδικοποίησε την 

(β) 
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δεκαετία του 1840) μιά αντίληψη του εαυτού του σαν αυτοκρατορία. Σαν το διάδοχο 
σχήμα της Βυζαντινής Αυτοκρατορίας το οποίο θα υποκαθιστούσε ουσιαστικά την 
Οθω μ ανική Αυτοκρατορί α ά τ α ν - η - τ ελευτ-αία-θα^δι αλυάτον ήπως ην ερένετσ^ΐη^ΰσττ 1 


Το εγχείρημα του έθνους-αυτοκρατορία του Αθηναϊκού κράτους είχε να 

αντιμετωπίσει και θεωρητικά και πρακτικά προβλήματα. Η σύζευξη του Βυζαντινού 

Μεσαίωνα και της Κλασσικής Αρχαιότητος αποδείχτηκε ενα ανυπέρβλητο μέχρι 

σήμερα εγχείρημα. Η συνένωση/προσάρτηση ετερογενών πολιτιστικών ομάδων υπο 

την σκεπή ενός έθνους που διεκδικούσε ωστόσο την νοοτροπία μιάς νεοΒυζαντινπο 

ίνΐαβ\»ι Ν 

αυτοκρατορίας αποδειχτηκε εξίσου ανέφίκτη. Η νοοτροπία μιας δημοκρατικής 
αυτοκρατορίας/ομοσπονδίας την οποία εισηγήθηκε ο Ρήγας Φεραίος και οι Ελληνο 
οθωμανιστές του Ιθου^αιώνα εκτοπίστηκε μπροστά στην άνοδο ανταγωνιστικών 
εθνικών κινημάτων^ τα οποία οδήγησαν σε μιά σειρά πολέμων και εθνικών 
εκκαθαρίσεων και κατέληξαν στα σύνορα του 19^5. ] θμως για^ιρν 19ο αιώνα η 
εμφάνιση^ός^^ττανικομ^Ρε^ 
και^κίναρ^αί^ ε>^ίστικό 

^άνισιίαλλων παρομοίων έάνών στηχ^εριε^ή.) Το ελληνικό έθνος-αυτοκρατορία 


προσφερε και προπαγάνδιζε τον εαυτό του σαν την ψυσική πολιτική ενότητα των 
ορθοδόξων. Το θεατρικό έργο Βαβυλώνια το οποίο σηματοδοτεί την προβληματική της 
νεοελληνικής αυτοκρατορίας, είναι χαρακτηριστικό των πληθυσμών τούς οποίους 
διεκδικούσε το Αθηναϊκό κράτος. Η παρουσία των Αλβανών λ.χ. θεωρείται 
αυτονόητη, κάτι που σίγουρα θα ξένιζε ένα έλληνα εθνικιστή του 1990. Στο έργο 
εμφανίζεται και ένας Κύπριος του οποίου η παρουσία είναι "περιττή" όπως παρατηρεί 

ο κριτικός - . Είναι ενδιαφέρον ότι στις ελάχιστες φορές που 

μίλα ή/απευθυνεται ο λόγος ο Κύπριος εμφανίζεται όχι απλά σαν ιδιόρυθμος ιθαγενής, 
αλλα σαν μορφωμένος στην "σολομωνική" - μιά έμμεση αλλά σαφής αναφορά στην 
Κύπρο σαν μεσανατολικό - απόμακρο, άγνωστο και μυστηριακό - χώρο. Ανάλογες 
υπήρξανε αι 0ι Λ ^ντιδράσει^των Κυπρίων στην δημιουργία του χριστιανικού κράτους 
των Βαλκανίων/) Μερικοί εξόριστοι προύχοντες, υπέγραψαν αίτηση για συμπερίληψη 
της Κύπρου στο βασίλειο ενώ απ' ότι φαίνεται τα μεσαία αστικά στρώματα άρχισαν 
να αποκτούν ελληνικά διαβατήρια τα οποία σήμαιναν ότι οι κάτοχοί τους δεν θα 
πλήρωναν φόρους. Αυτή η προσπάθεια φοροδιαφυγής όμως δεν ενθουσίασε τον 
τοπικό μηχανισμό χριστιανικής διοίκησης, την Εκκλησία, η οποία απαίτησε να 
σταματήσει η απόκτηση ελληνικών διαβατηρίων. Σε ένα ευρύτερο πλαίσιο όμως δεν 
φαίνεται να είχε αναπτυχθεί στην Κύπρο ενωτικό κίνημα ή να είχε μεταφραστεί η 
διαδικασία απόκτησης διαβατηρίων σε εξελληνιστικό κίνημα. Σ' ένα κείμενο- 
ντοκουμέντο του 1848 ο πρώτος έλλςνας πρόξενος οτ Π ν Κύπ^^ΐ',ΐοπ’άεί τον όρο 
"ομογενείς" για τους Κυπρίους χριστιανούς αλλά δεν αναφέρει ού*ε λέξη γ** 
66 αιτήματα προσάρτησης της Κύπρου στο ελληνικό βασίλειο. Η πραγματεία του για την 
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Κύπρο είναι περιγραφικής, και οικονομικής φύσης -τελειώνει με μιά έκκληση στους 
-έλληνες εμπόρους να επεκτείνουν τις επιχειρήσεις στην περιοχή. Ανάλογη απουσία 


αναιρορών π ε ε ν ω τ ι κ ά /π ρο σαοτησιακά^αΐ ί τ - ηή β- το — *γη— 


αναφορές τους αρχαιολόγου ΟθδηοΙα για την καθημερινή ζωή στην Κύπρο την 
δεκαετία του 1860. Αξίζει να σημειωθεί ότι αυτήν την δεκαετία ξεσπά ενωτική 
εξέγερση στην Κρήτη, ενώ τα Εφτάνησα παραχωρούνται στην Ελλάδα. Η 
ε ντι ιπΗπιακ ή ηρεμία στην Κύπρο η οποία είχε συνταραχτεί απο αλλεπάλληλες 
εξεγέρσεις στις αρχές του αιώνα, ήταν χαρακτηριστική του γεγονότος ότι ο 
κυπριακός εκμοντερνισμός ακολουθούσε μιά δίκιά του πορεία με σχετικά χαλαρές 
σχέσεις με το αθηναϊκό βασίλειο. 


φ 


Μαίνεται όικαζ ότι η επέκταση του "κόμματος το^λληντσμού" όπως απ^κάλεσε ο 
ιδεολογκίτων νέων μεσαίων^-τάζεων οι οποίες^-εΐτεμορφώθηκαν 
ίαυτίστη^ανμε την ιδεολογκ^τσίΤαθηνάίκού ι^άτάυςΓ άρχισε ναεμφανίζεται και 
στηγ/Κύπρο την δεκρ^τΐατου 1870. ^Ετσι^στην πανηγυρική^άμίλία υποδοχής "Τί 
^εττανώντρ^βΤΈ, ο Αρχιεπίσκορσ^Σωφρόνιος, κάνεκ|ίίά αναφορά σρ^τενίοση σε 
τα Εφτάνησα (κ£μ 5χι με την Κρήτη)^ΧΜ επιμένει^/ρ^ΙίΧά εκ μέρους των 
5ίστιανών-Ρωμιών (αντί των Ελλήνων .της^Κύπρου). 


Εβαώέσν αναφέρει ο Κ. Κύρρης, τα πρώτα χρόνια της Βρεττανικής διακυβέρνησης 
κάθε άλλο παρά ξεκάθαρη ήταν η πολιτική και η πολιτιστική κατεύθυνση της 
κυπριακής ελίτ. Εμφανίζονται τότε αιτήματα για την επιστροφή της Κύπρου στην 
βασιλεία των Λουζινιανών, ενώ γενικότερα η πολιτιστική ζωή προσανατολίζεται στον 
άμεσο περίγυρο της Ανατολικής Μεσογείου παρά στο Βαλκανικό Αθηναϊκό κράτος. 


"Είναι πολύ ενδιαφέρον ότι, η σύγκριση που κάμνει ο τύπος της Κύπρου προς τα 
πνευματικά πρότυπα του Ελληνισμού, μάλλον αναφέρεται σε πρότυπα όχι μόνο 
Αθηναϊκά αλλά και Σμυρνέϊκα, Αλεξανδρινά, της Βηρυτού, της Κωνσταντινουπόλεως, 
της Ρουμανίας, πιό πολύ στα πρότυπα της διασποράς παρά στα Αθηναϊκά. Το 1899, 
όταν ιδρύεται και εγκαινιάζεται το περικαλλές θέατρο Παπαδοπούλου στην Λευκωσία, 
το πρώτο αξιόλογο θέατρο στην Κύπρο, ο Αργος, ανταποκριτής της Φωνής της 
Κύπρου στην Αμμόχωστο, το συγκρίνει πρός το θέατρο της Βυρητού και όχι προς τα 
Ελληνικά θέατρα της Αθήνας. Η πνευματική ζωή της Σμύρνης, της 
Κωνσταντινουπόλεως, της Αλεξανδρείας, του Κάιρου, της Βηρυτού, παρέχει κριτήρια 
για την πνευματική ζωή της Κύπρου. Και εδώ υπερτερεί η επίδραση του ελληνισμού 
της διασποράς και όχι της Αθήνας, δηλαδή κυριαρχεί η επαφή με την Μέση Ανατολή. 
Αυτή η επαφή, που έδωσε κριτήρια ανατολικότερα, υπάρχει ήδη απο τότε στην 
Κύπρο, κατά μακραίωνα παράδοση, που συνεχίζεται ως τα μέσα περίπου του 20ου 
αιώνος". ρ.212 


20 

















"Ή γλώσσα του πιο πάνω κειμένου το οποίο γράφτηκε ένα αιώνα μετά (το 1986) είναι 
- χαρακτηριστικ ή τ ης εφεύρ 5οης-Α^ν-τοτομ ικών^χνν(π ώ ν - χαι = τ η^-£πΐβο^λής^ους--στο : 

παρελθόν. Η ίδια η χρήση των εννοιών "Ελληνισμός" και "διασπορά" (ιδιαίτερα για 
τους κατοίκους της Σμύρνης και της Κωνσταντινούπλης) αναπτύχθηκε τον 20ον 
αιώνα όταν κατέρρευσε ουσιαστικά και πρακτικά η πολιτική της αυτοκρατορίας και το 
Αθηναϊκό κράτος στράφηκε προς την εσωτερική ομοιογενοποίηση ιδιαίτερα μετά την 
συρροή ελληνοφώνων προσφύγων απο την Τουρκία και την Αίγυπτο και την ανάπτυξη 
μεταναστευτικού ρεύματος και την δημιουργία Ελληνοφώνων παροικιών στην 
Γερμανία, ΗΠΑ και Αυστραλία. 

Ο εκμοντερνισμός και η πολιτιστική ανάπτυξη της Κύπρου ήταν πιο πολύ επηρεασμένη 
απο τον γεωγραφικό της περίγυρο και την ενδογενή ιστορία της χώρας παρά απ' την 
έννοια της ελληνικής διασποράς. Τα πιο δημοφιλή θέατρα της περιόδου (τέλη 19ου 
αιώνα) δείχνουν ιδιαίτερη ευαισθησία στην Λατινική Μεσαιωνική περίοδος (λχ. Πέτρος 

Ζί {Ία ](ο^β^μ(»1ί/(νο ΙΌ 

Α, Η Κύπρος και οι Ναΐται). εφημερίδ α "Ράγιάς" που εκδίδεται προς το τέλος 

της δεκαετίας του 1890, γίνεται μιά αναφορά στους "εθελοντές Κύπριους, του 
Ελληνικού αγώνος" σε θρησκευτικά παρά εθνικά πλαίσια. Η αναφορά στο "ελεύθερο 
Κρητικό κράτος" (την Κρητική πολιτεία) που δημιουργείται τότε κάθε άλλο παρά 
αρνητική είναι. αναφορές της εφημερίδας στην Κύπρο ό χι μόνο δεν κύυυυν καμμι ά 
α ναφορά σκ ένωση, ολλβ είναι σαφές ότι η Κύπρος γίνεται αντιληπτή σαν "χώρα" (με 
αρχαίες αναφορές: του Ζήνωνος η χώρα) και ο κριτικός λόγος του εκδότη στρέφεται 
προς την ανάγκη μεταρρυθμίσεων και απάμβλυνσης της φτώχειας. Και το θέμα 
φαίνεται να είναι σαφώς στα χέρια των Κυπρίων. 


"το μέλλον της πατρίδας μας θα το δημιουργήση 
Αυτ' η ίδια η πατρίς και όπως το θελήση 
Αν απο τα παθήματα της τύχης διδαχθείσα 
Κ εν τη καμίνω των δεινών αν ανακαινισθείσα 
Εκ των αυτής δυσπραγιών, με ζήλον κι εμπειρίαν 
Προδιαγράψη σωστικήν και σώφρονα πορείαν, 
Ζητούσα την ανόρθωση άμοιρου καθεστώτος 
Το μέλλον θά ναι, βέβαια κρείττον του ενεστώτος". 
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Υπήρχαν βέβαια και άλλες εφημερίδες με δυναμική ενωτικη γραμμή. 

Αλλα όπως θα δούμε στο επόμενό μέρος, η επικράτηση του ενωτισμου σαν 
ηγεμονικής ιδεολογίας εγινε στις πρώτες δεκαετίες του 20ου αιώνα. Οι 
τάσεις που αναφερονται πιο πάνω δείχνουν την καταπιεσμένη πιθανότητα 
μιας αυτόνομης ανπτυξης της Κυπριακής κοινωνίας. Η γεω-πολιτικη θέση και 
οι εσωτερικές αντιθέσεις απόκλειαν ωστοσο κάτι τέτοιο . Σε αυτα τα πλαίσια 
είχε ηδη αρχίσει μια διαδικασία εξαγωγής του εθνικού προτύπου της 
Μεγάλης Ιδέας και η Κύπρος δεν εμεινε ανεπηρέαστη. Οι πρώτοι ερευνητες 
της παραδοσιακής Κυπριακής Κουλτούρας μετεφεραν ουσιαστικά τα 
πρότυπα της Ελληνικής Μεγάλης Ιδέας και τα χρησιμοποιούσαν για να 
ταξινομήσουν στοιχεία τοσο της Κυπριακής λαογραφίας οσο και ιστορίας. 

Είναι αξιοσημείωτο οτι δυο απο τους τρεις "πατερες" των Κυπριακών 
σπουδών, ο Α. Σακελαριος (ο οποίος εθεσε τις βάσεις της Κυπριακής 
λαογραφίας και των Κυπριακών γλωσσικών μελετών) και ο Φ. Ζανεττος (ο 
οποίος επικεντρώθηκε στην ιστοριογραφία) κατάγονταν απο την Ελλαδα. 

Σ ^^λεικςΊΓΌθ-·ΑΓ-Σακ£λ αρίου η-εμφαση βρίσκεται στ ην έν τ αξη ιη ς - 6 
κο μλτοι ι ρας - ΡΠ Ό ανελικτικο στάδιο της εξέλιξης του Ελληνικού εθνους -(σ€ΐν 
_£ να μ ερος/παρακλαδι του εθνικού κορμού) ε νω (^ Φ. Ζανεττοςϊοδηγει την 
Κυπριακή ιστοριογραφία στα πρότυπα της Μεγάλης Ιδέας - μακρυα απο το 
χριστιανικό αναλυτικό πλαίσιο το οποίο εχρησιμοποιητο απο τον Μεσαίωνα 
(με τον Λ. Μαχαιρα) μέχρι τον 18ο αιώνα (με την ιστορία του αρχιμανδρίτη 
Κυπριανού). Είναι στα πλαίσια αυτών των αναλυτικών μετατοπίσεων που 
αρχισαν να κατασκευάζονται μια σειρά απο ίεοίοκίε, όπως τα ονομασε ο <3. 

ΜδΐθΓ -"γεγονιδια" τα οποία χωρίς ιστορική τεκμηρίωση αποκτησαν το είείυε 
του ιστορικού γεγονοτος μέσα απο την επανάληψη απο τον ηγεμονικό λογο. 

Ο Μ3ϊθγ αναφερεται σ' αυτα τα πλαίσια στην παρουσίαση της περιόδου του 
αρχαίου βασιλια Ευαγόρα σαν προδρομου της ένωσης. Σ'αυτα τα πλαίσια θα 
μπορούσε κάνεις να εντάξει και τον μύθο του "απελευθερωτή" Κιμωνα - ενω 
στα αρχαία κείμενα είναι ξεκάθαρο οτι ο στοχος του Κιμωνα ήταν απλα η 












παρενόχληση των Περσων η/και η αποκομηση "λάφυρων απο τους εχθρούς". 
Το πιο εντυπωσιακό γεγονιδιο το εχει τεκμηριώσει πρόσφατα ο Ρολανδος 
Κατσιαουνης - πρόκειται για την ομιλια/καλωσορισμα του Αρχιεπίσκοπου 

στους Βρεττανους το 1878 . Σύμφωνα με την εθνική ιστοριογραφία του20ου 
αιώνα στην εν λογω ομιλία περιεχοταν μια αναφορα στην ένωση. Σύμφωνα 
όμως με την τεκμηριωμένη αναλυση του κ. Κατσιαουνη το εν λογω 
απόσπασμα προστέθηκε στην ομιλία μερικες δεκαετίες αργότερα σαν 
νομιμοποιητικό στοιχείο των εθνικιστων στην διαμαχη με τους Ρωμιούς στο 
αρχιεπισκοπικό ζητημα των αρχών του αιώνα. 

Αυτές οι μετατοπίσεις αποτελούσαν βέβαια μια μορφή εκμοντερνισμου. 
Αποτελούσαν όμως ταυτόχρονα και ενα αναλυτικό πλαίσιο και μια σειρά απο 
κατηγορίες σκεψεις για οργάνωση της βιωμενης εμπειρίας που αναιρούσαν 
την αυτόνομη ύπαρξη της Κυπριακής Κοινωνίας και την μετετρεπαν σαν 
μέρος μιας άλλης ολότητας - ενα απόσπασμα. Ταυτόχρονα οι Κύπριοι 
μετατρεπονταν σε ιθαγενείς που επρεπε να εκπολιτιστούν απο τον 
εισαγωμενο εθνικό λογο. Ετσι η εθνική αποικιοκρατία επιβάλλεται πρώτα σαν 
τροπος σκέψης και οργάνωσης της εμπειρίας πριν την άμεση πολίτικη 
παρεμβολή που θα εκφραστεί αργότερα - μετά τα μέσα του 29ου αιώνα. 

Η δύναμη του αποικιακού λογου του εθνικισμού στηριζόταν σε τρεις 
παράγοντες: 

α) Οι φορείς του - τα οαιτΐβΓ ςιτουρε - η αστική τάξη και η νεα διανόηση του 
γραπτού λογου. ήταν οι κοινωνικές ομάδες που ανέβαιναν (λογω 
εκμοντερνισμου) στη πολίτικη (είτε σαν εκλελεγμενοι ηγετες είτε σαν 
διορισμένοι δημόσιοι υπάλληλοι της αποικιοκρατίας) την πολιτιστική (μεσω 
της εκπαίδευσης και της γραπτής επικοινωνίας) και την οικονομική εξουσία. 


β]_Η Βρεττανικη αποικιακή διοίκηση ευνουσε βασικα αυτήν την εξελιξη όπως 
αναφερεται πιο κάτω σαν μια μορφή νόμιμης αντιπολίτευσης. Και για την 










Κύπρο ο Ελληνικός εθνικισμός με τις αναφορές του σε ενα ένδοξο 
πολιτιστικό και πολίτικο παρελθόν προσφεροταν σαν μια μορφή απόδειξης 
οτι στο σημειολογικο επίπεδο οι Κύπριοι ήταν ίσοι με τους αποικιοκρατες - 
στον βαθμό που οι προγονοί τους ήταν, υποτίθεται οι δημιουργοί της βάσης 
του Δυτικου πολιτισμού. 

γ) Στο επικοινωνιακο επίπεδο ο νέος εισαγωμενος λογος εκφραζόταν μέσα 
απο τον γραπτό λογο - ο οποίος θα ανελθει σε μια ηγεμονική θέση στον 20ο 
αιώνα μέχρι την επελαση της ηλεκτρονικής επικοινωνίας προς τα τέλη του 
αιώνα. Κατα συνέπεια η ηγεμονία του εθνικού λογου εκφραζόταν και απο τον 
ελεγχο του κυρίαρχου μέσου επικοινωνίας της μοντέρνας εποχής. Ομως 
όπως θα δούμε πιο κάτω ο γραπτός λογος δεν καταφερε να επιβληθεί 
ολοκληρωτικά και να εκτοπίσει τον προφορικο - ο οποίος καταληξε στο 
καταστασιακο επίπεδο να γίνει φορέας της κυπριακής συνεδησης. 

Ενδεικτικό της περιόδου είναι το εργό του Βασίλη Μιχαηλιδη. Ο Μιχαηλιδης 
ξεκίνησε την ποιητική του πορεία γραφωντα στην καθαρευαουσα αλλα το 
έργο με το οποίο περασε στην ιστορία γράφτηκε στα Κυπριακά. Η "9η 
Ιουλίου^ το έργο το οποίο βοηθησε στο να δομηθεί η εικόνα του 
ελληνοκυπριακού εθνικισκου με ενδογενείς αναφορές (με την μαρτυρολογία 
για τον Κυπριανό και την σύνδεση με το ελληνικό 1821) εμπεριεχει 
ενδιαφέρουσες εννοιολογικες αναφορές. Στο έργο δεν χρησιμοποιηται ο 
ορος Ελληνας η Ελληνισμός ούτε γίνεται αναφορα στην ένωση. Αντίθετα ο 
ορος που χρησιμοποιηται για την συλλογικοτητα των ελληνοκυπρίων είναι 
ρωμιοσύνη. Είναι αξισημειωτο σε αυτα τα πλαίσια το γεγονος οτι ο 
Μιχαηλιδης εγραψε και ποιήματα εναντία στην αμφισβήτηση της 
ελληνικότητας των Κυπρίων χριστιανών. Ομως όταν χρησιμοποιεί την 
Κυπριακή στην ποίηση του ο προσδιοριστικος ορος που αναδύεται είναι 
ρωμιός παρα ελληνας. Επίσης είναι ενδιαφέρον οτι στην "9η Ιουλίου" γίνεται 
διαχωρισμός αναμεσα σε "καλούς" και "κακούς" Τούρκους -δεκαετίες πριν την 





ιδεολογική αναγκη των Ε/'Κ να τονίσουν τις καλές σχεσεις και προθέσεις 
προς τους Τ/Κ μετά το 1974 σαν αντίβαρο της τουρκικής εθνικιστικής 
προπαγάνδας. Ενας Τ/Κ } ο ΚΚιορογλου ^προσπαθεί με κίνδυνο της δίκης του 


ζωής να σώσει τον αρχιεπίσκοπο . 
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4. Το διεθνές σύστημα εξουσίας και τρ- αΒίατρ ο φή της Κύπρου σ=ρο συνοριακόν 
·*3±34σ«. 


Η κάθοδος ωστόσο των Βρεττανών οριοθετεί μιά νέα ιστορική περίοδο η οποία θα 
ενισχύσει συνειδητά αλλά και δομικά την άνοδο του ελληνικού εθνικισμού. Κατ' 
αρχήν στον ευρωπαϊκό χώρο είχε ολοκληρωθεί μέχρι το 1870 η συγκρότηση των 
δυτικών και κεντροευρωπάίκών εθνών τα οποία άρχισαν να επιδίδονται απροκάλυπτα 
στο δεύτερο στάδιο του μύθου της "εθνικής ολοκλήρωσης": Την γεωγραφική τ^ς 
επέκταση εκτός Ευρώπης για τον "εκπολιτισμό" των "βαρβάρων" - και φυσικά για την 
επέκταση των πολιτικών σφαιρών επιρροής και την δημιουργία νέων χωρων/αγορων 
καπιταλιστικής συσσώρευσης. Σ' αυτά τα πλαίσια είχε όμως συντελεστεί και μιά 
επιστημολογική μετακίνηση στην πολιτιστική νομιμοποίηση των ευρωπαϊκών εθνών. 
Ενώ μέχρι τον 18ο αιώνα (όπως μαρτυρά και η εκστρατεία του Ναπολέοντα στην 
Αίγυπτο) η Δύση αντλούσε την μη-χριστιανική της νομιμοποίηση/ιστορική παράδοση 
απο τον χώρο της Ανατολικής Μεσογείου, μετά τα μέσα του 19ου αιώνα (κάτω απο 
την επίδραση του Ρομαντισμού και του Κοινωνικού Δαρβινισμού) η αρχή του δυτικού 
πολιτισμού μετατοπίστηκε βόρεια - στις εισβολές των Αρείων, Ινδο-ευρωπάίκών 
φυλών. Σ'αυτά τα πλαίσια η Ελλάδα, παρέμεινε ο μόνος χώρος της προ-Ρωμάίκής 
κλασσικής αρχαιότητας που αναγνωρίστηκε σαν πρόγονος του Ευρωπαϊκού. Η 
υποβάθμιση του Χριστιανισμού και των αρχαίων σημιτικών πολιτισμών (Αίγυπτος, 
Φοίνικες) σήμαινε ουσιαστικά ότι έμπαινε στο περιθώριο η κυπριακή μοντέρνα 
ιστοριογραφία που είχε ήδη προσδιορίσει τους αρχαίους Κυπρίους σαν μιά φυλή 
ανθρώπων οι οποίοι ήταν "πολλά ευγενείς εις ωραιότητα και ευταξίαν του σώματος, 
τους οποίους οι ξένοι ωνόμαζον θεούς και θεάς και κατά αλήθειαν ωσάν να μήν ήταν 
γεννημένοι απο ανθρώπους θνητούς". Το ίδιο βέβαια θα γινόταν και με τα ευρήματα 
του ΟβεηοΙε την δεκαετία του 1860 τα οποία στοιχειοθετούσαν την ύπαρξη μιάς 
αυτόνομης αρχαίας κλασσικής τέχνης. 

Το άνοιγμά της διώρυγας του Σουέζ (1866) ενός νευρολογικού κόμβου για το διεθνές 
εμπόριο, μετέτρεψε ουσιαστικά τον χώρο της Ανατολικής Μεσογείου σ' ένα νέο 
"βαλκανικό χώρο" ανταγωνισμού των ευρωπαϊκών μεγάλων δυνάμεων. Μόνο που σ' 
αυτόν τον χώρο (τον μη-ευρωπάίκό) δεν προωθήθηκε αρχικά η δημιουργία εθνών- 

κρατών/προτεκτοράτων όπως στα Βαλκάνια. Αντίθετα οι ευρωπαίοι προσπάθησαν να 

ν ώΡ^ΐΙίΡΙίΐΑ/ν 

·%■ πόβσπάοισ=ρο όν τις υπάρχουσες θρησκευτικές ομάδες διατηρώντας το παραδοσιακό 
πλαίσιο αναφοράν για να αποφύγουν την ανάπτυξη τοπικών, εθνικών κινημάτων. Και 
σίγουρα οι χριστιανικές κοινότητες με κάποιες δυνατότητες/ιστορία εκμοντερνισμού 
(όπως οι Ορθόδοξοι της Κύπρου και οι Μαρωνίτες του Λιβάνου) θεωρήθηκαν σαν 
προνομιούχοι σύμμαχοι. Οχι όμως σαν εν δυνάμει αυτοδύναμα έθνη, αλλά σαν 
προεκτάσεις ήδη υπαρχόντων ευρωπαϊκών εθνών. Και ήδη το Ελληνικό έθνος-κράτος 














είχε αρχίσει και αυτό να συμπεριφέρεται σαν μιά περιφερειακή επεκτατική δύναμη. | ο/ £ 
Ο βασιλιάς της Ελλάδας λ.χ. παρατηρούσε το ΐ£%Μΐϋ ^ αΐα& ^“οχί* αφού ίι Α/ογΙΙ 
είχαν πάρει μεσογειακές κτήσεις^δϊκαιούτο και η Ε λλάδα 1 

( 01 6 ^£\] ο ) 0 >/··· 1 λ / £^<0 

Ετσι όταν έφθασαν οι Βρεττανοί στην Κύπρο και την Αίγυπτο (1878-1882) ενθόρρυνον 
την μοτανάστεοση Ελλήνων-αιην ΑΓ^ρητο-· *» προσδιόρισαν την Κύπρο για πρώτη 
φορά στην ιστορία του νησιού σαν ελληνικό νησί. Είναι εντυπωσιακό πόση μυθολογία 
έχει καλλιεργηθεί τις τελευταίες δεκαετίες ώστε να ξεχαστεί σχεδόν το γεγονός ότι 
οι Αγγλοι ενώ διοικούσαν την Κύπρο η οποία νομικά ανήκε στην Οθωμανική 
Αυτοκρατορία όχι απλά ανέχονταν αλλά και ενεθάρρυναν τον ελληνικό εθνικισμό. 
Εκφράζοντας αυτήν την λογική ο ϋογά ΟβΟΓρβ είπε στον \Λ/. ΟΗυΓοΗΗΙ ( ο οποίος σε 
μιά επίσκεψή του στην Κύπρο το 1907 θα "συγχαρεί” τους Κύπριους ορθόδοξους για 
τον ενωτισμό τους): 

"Οι Ελληνες είναι ο λαός του μέλλοντος στην Ανατολική Μεσόγειο. Είναι γόνιμοι και 
γεμάτοι απο ενεργητικότητα. Αντιπροσωπεύουν τον χριστιανικό πολιτισμό απέναντι 

στην τουρκική βαρβαρότητα. Μιά μεγαλύτερη Ελλάς θα αποτελέσει πλεονέκτημα 

για την Βρεττανική Αυτοκρατορία". 

Και σ' αυτά τα πλαίσια ακόμα και οι πιό φανατικοί Ελληνες εθνικιστές επεδείκνυαν 

6 ί 


ΛΊ>Ι 


Γ” ^Γ-'^ότηνη 


απέναντι στην αγγλική διοίκηση. Ετσι μιά συγκέντρωση 


διαμαρτυρίας των "αδιάλλακτων" (Εθνικιστών-Ενωτικών) το 1899 για κάποια αρνητικά 

ά&Ο 

σχόλια του τότε Υπουργού Αποικιών Τσάμπερλεϊν, κατέληξε μετά^ διακηρύξεις 
ελληνικότητας σ' ένα ψήφισμα το οποίο ετόνιζε ότι ο λαός της Κύπρου " τρέφει την 
πεποίθησιν, ότι εν ευθέτω καιρώ, θα τύχη της αρωγής του βρεττανικού λαού υπέρ της 
Ενώσεως...". Αν αναλογιστεί κανείς ότι αυτή ήταν ουσιαστικά η αντιπολίτευση, 
γίνεται εύκολα αντιληπτό ότι ουσιαστικά οι Αγγλοι δεν είχαν να αντιμετωπίσουν αντι- 
αποικιακά αισθήματα απο την κυπριακή ελίτ - η μουσουλμανική της πτέρυγα αρκείτο 
στον παραδοσιακό οικονομικό της ρόλο και στην συνεργασία με την νέα εξουσία, οι 
διαλλακτικοί (που έκφραζαν τα συμφέροντα της ρωμέϊκης ελίτ) ενθάρρυναν την 
νομιμοφροσύνη και της μεταρυθμίσεις ενώ οι αδιάλλακτοι έκαμναν μεν εσωτερική 
αντιπολίτευση και έγκριναν ψηφίσματα για την ένωση αλλά η στάση τους απέναντι 
στην Μεγάλη Βρεττανία δεν απείχε αισθητά απο τους υπολοίπους. Θεωρούσαν 
δεδομένο τον φιλελληνισμό του Λονδίνου - ο οποίος είχε άλλωστε αποδειχτεί και με 
λόγια και με έργα. 

Στο λαϊκό επίπεδο, στον χώρο δηλαδή της τεράστιας πλειοψηφίας των Κυπρίων που 
ζούσαν στην ύπαιθρο, δεν φαίνεται να είχαν συντελεστεί μεγάλες αλλαγές ή 
μετατοπίσεις ταυτοτήτων. Ετσι παρά το γεγονός ότι μερικές -δεκάδες (κ-°τπ πΊρι-η 

6-Ιν.ΙννΙΐι οξί 
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λό^β^ρεπθβστοί) Κύπριοι εθελοντές 
5εν έγιναν ταραχές ή διακοίνοτικές 

**ορκίθ|ίί ^/Λ 

Καταλάνο^ οΤιδεολ^νος/της 25 γκ Μαρτίου, ελάχιστα τιμήθηκε-ούτε καν στην 
Λευκωσία. 1 'ΗΛ'ίΕί&η αγροτική κινητοποίηση που έχουμε αυτήν την περίοδο είναι 

το συλλαλητήριο των κρασοχωριτών στο Πέρα Πεδί το 1894. ί\/οΐ “ α Ι 

·\ θ(£ιό<}<Π *1ΐ5 ορϋΐί\ οί^ί·^11 ^Ιί^/ί^ ^ /ί^ΐΜΊ Ρ'ί$«-» /ν/ "«βΙΛίΑ'αα^ 

^\ΛίΙΐ(/Υ'' ακι ΙλΙ <Λί»Ι^(^Λ» 6}η/((α$.Κ ΔΙΟ ^ο(*{»«λ)·\ ρι« ){ηο γ/^ί/νΡα ί'ί'Ίο I·» η1ίί< οηί^^κΐηία Ιο. 

Ομως το πολίτικο και πολιτιστικό ΠΛαίσιο μέσα στο οποίο θα εξελίσσονταν τα ) 

γεγονότα του επόμενου αιώνα είχε ήδη καθοριστεί. Η ελίτ και οι ηγεμονικοί θεσμοί 

της κυπριακής κοινωνίας παρέμειναν ανίκανοι (λόγω εσωτερικών διαμαχών) και η ^α(η 

βασικά απρόθυμοι να συγκροτήσουν ένα εθνικό αντι-αποικιακό κίνημα. Και η διεθνής I ώώιΑ/ί 

1 ώΟ^>ίί/γΜ 

<5 (αίΙΙή 

Πριν προχωρήσουμε στην επόμενη ιστορική περίοδο που χαρακτηρίζεται απο την \ {Οκιμ ^ 
έντονη διαμάχη των εισαγομένων εθνικισμών με τα κυπριακά υπόλοιπα και-^Γ-θν 
ανερχόμβνθ—κϋπριβκό-μχϊντερνισμό είναι χρήσιμο να οριοθετήσουμε την ιστορική 
εμπειρία που περιγράψαμε: Με την μορφή σχεδιαγραμμάτων θα μπορούσαμε να πούμε 


συγκυρία απέκλειε στην εποχή του ιμπεριαλισμού μιά τέτοια εξέλιξη. 


ότι η ταυτότητα των Κυπρίων εξελίσσεται απο το σχέδιο Α στο σχέδιο Β. 


18ος -19ος αιώνας/μέχρι 1870 
ΚΟΥΛΤΟΥΡΑ 


τέλη 19ου αιώνα 



Λ ^ρΐιιι(σ- 
1ΐ «<ηΛ 


4 π> 


ψίΐα 
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3.. 01 3 ΜΕΤΑΛΛΑΓΕΣ ΤΗΣ ΤΑΥΤΟΤΗΤΑΣ 

ΣΤΟΝ 20ο ΑΙΩΝΑ 


α) Η πρώτη μεταλλαγή ταυτότητας: Απο την ηγεμονία των 

Ρωμιων στον εκμοντερνισμο του ελληνικού εθνικισμού 


Η πρώτη μεγάλη αντιπαράθεση για την ταυτότητα εγινε στα τέλη του 19ου 
αιώνα και ολοκληρώθηκε στις αρχές του 20ου με το "αρχιεπισκοπικό 
ζητημα". Οι βασικοί διαδικοι της αντιπαράθεσης ήταν η παραδοσιακή 
ταυτότητα του ρωμιού και η νεωτερικη ταυτότητα του Ελληνα. Ο Π. 
Κιτρομηλιδης , ο οποίος ανελυσε αυτή την αντιπαράθεση με του ορούς της 
σύγχρονης κοινωνικής επιστήμης, τονίζει οτι αυτή η αντιπαράθεση υπήρξε 
ένας βασικός αξονας των συζητήσεων για τη διαμόρφωση του νεοελληνικού 
κράτους και της ιδεολογικής του νομιμοποίησης. 

"Η βαλκανική κοινωνία πριν την εμφάνιση των εθνικών ιδεολογιών, όπως είχε 
ενοποιηθεί πολίτικα απ'τη οθωμανική κατακτηση και όπως είχε 
ομοιογενοποιηθει πολιτιστικά απο την ορθοδοξη εκκλησία, κρατιόταν μαζί 
ψυχολογικά και ιδεολογικά, με τους δεσμούς και τις παραδόσεις της 
Ανατολικής ορθοδοξίας...[..] 

Οι μοντέρνες ιδεες του κοσμικού κράτους και της εθνικότητας που 
συνδέονταν με τις ιδεες του Διαφωτισμού και του Δυτικου ορθολογισμού 
ήρθαν και υπονόμευσαν [..] τοσο την οθωμανική διοίκηση οσο και την 
ορθοδοξη ενότητα των βαλκανιων. Οι, τελικως αντιμαχομενοζεθνικισμοι που 
ξεπηδησαν απο αυτή την ιδεολογική μεταμόρφωση, ήταν οι δυνάμεις που 
εφεραν το τέλος της κοινής βυζαντινής παράδοσης των βαλκανιων....[...] 

Την ίδια περίοδο ανάλογες συγκρούσεις συνεβαιναν και σε άλλες Ορθόδοξες 
Εκκλησίες [..] η εκκλησία της Κυπρου, ήταν θύμα των πιεσεων του εθνικισμού. 
Μια παρατεταμενη διαμαχη για την διάδοχη του αρχιεπισκοπικού 
θρονου...(1900-09) εληξε με την εκλογή του εθνικιστη Κυρίλλου II (1909-16) . 
Απο αυτό το σημείο και πέρα η εκκλησία τηςΚυπρου ανελαβε την ηγεσία του 
κυπριακού εθνικιστικού κινήματος....για ένωση με την Ελλαδα." 

Η αντιπαράθεση στη Κύπρο στην επιφανειακή της εκδοχή ήταν μια 
αντιπαράθεση για τον Αρχιεπισκοπικό θρονο , η οποία δίχασε τον πληθυσμό 
σε Κιτιακους και Κυρηνειακους.Όι δυο πτέρυγες ωστοσο εκφραζαν και τις 
δυο βασικές πολίτικες παρατάξεις που είχαν διαμορφωθεί απο την τελευταία 


















δεκαετία του 19ου αιώνα. Οι κιτιακοι εκφραζαν την αναδυομενη πτέρυγα των 
αδιάλλακτων εθνικιστων η οποία υποστήριζε μια πιο δυναμική διεκδικητικη 
πολίτικη απέναντι στην αποικιοκρατία με στοχο την ένωση . Εκφραζαν 
κοινωνιολογικά τα ανερχομενα μεσαία στρώματα και τους σπουδαστές που 
επεστρεφαν απο την εθνική διαπαιδαγώγηση στο πανεπιστήμιο Αθηνών. Είναι 
άλλωστε χαρακτηριστικό οτι οι ηγετικοί διανουμενοι εκφραστές αυτής της 
τάσης ήταν μετανάστες απο την Ελλαδα (Καταλανος, Ζαννετος). Οι 
κυρηνειακοι, αντίθετα, εκφραζαν την παραδοσιακή ρωμεικη ελίτ η οποία 
κυριαρχούσε μέχρι τέλος του 19ου αιώνα. Η αντιπαράθεση εκφράστηκε με 
διαμάχες στις εφημερίδες και με λαϊκές κοινητοποιησεις που το 1908 
κατεληξαν και σε βίαιες συγκρούσεις στους δρομους - σε βαθμό που οι 
αγγλοι υποχρεωθήκαν να κηρυξουν στρατιωτικό νομο ! Η αντιπαράθεση στο 
ρητορικό επίπεδο ήταν χαρακτηριστική : Οι κυρηνειακοι και οι κιτιακοι 
χωρίστηκαν σε διαφορετικά σχολεία και συλλόγους. Ο σύλλογος των 
κιτιακων υπο τον Καταλανο εφερε ·το αρχαίο ονομα "Ευαγόρας” ενω οι 
κυρηνειακοι συνασπισθηκαν στο σύλλογο "Ορθοδοξία”. Ο ιδρυτής της 
"ορθοδοξίας", ο I. Τεκνοπουλος κατηγορειτο απο τους αντίπαλους του οτι 
προηγαγε τον προτεσταντισμό. Ο ίδιος ο μητροπολίτης κυρηνειας , ο 
επονομαζόμενος Κυριλλουιν, κατηγορηθηκε οτι ήταν ακολουθος του 
Αθηναίου ιεροκυρηκα Μακρακη , ο οποίος εθεωρειτο αιρετικός με θεσεις που 
προσέγγιζαν τον προτεσταντισμό και τον οικουμενισμο. Ο Τεκνοπουλος , 

• I 

.. / 

κατα τον Καταλανο, δεν περιοριζόταν στις θρησκευτικές απόψεις. Ιδού ενα 
απο τα επίμαχα κηρύγματα που οδήγησαν και στη αποχώρηση του Κιτιου 
απο την ιερά σύνοδο: 

"Η Ελλάς δυστυχώς ευρισκεται εις ηθικη και εθνική παρακμήν; εις την οποία 
ουδεν άλλο έθνος χριστιανικόν ευρισκεται. Το κατ'εμε δέκα είναι αι πληγαι αι 
οιποιαι κατατρωγουσιν το Ελληνικό έθνος και εις ας οφείλεται η εθνική 
καταπτωσις αυτου... 

Τα τρία τέταρτα των Ελλήνων είναι ζωοκλεπται. Οι Ελληνες είναι ψευσται και 
δολιεύονται στο εμποριον... Οι Ελληνες πρωθυπουργοί και υπουργοί, 
διευθυνται Τραπεζών και άλλοι αξιωματουχοι συλλαμβανονται καταχρασται. 










Εις το πανεπιστημιον των Αθηνών οι καθηγηται διδασκουσιν τον υλισμόν. Οι 
ελληνες ορκίζονται δια το τίποτε" 

Απο την άλλη οι κυρηνιακοι κατηγορούσαν τον μητροπολίτη Κιτιου σαν 
^ασωνοτκα^τους-υπο σ τηρ ιχ τ ε ς τ ο υ σ αν-οπαδους-της-απορριφης των ιερων 

κανονων και της ιερας συνοδου η οποία ελεγχόταν απο αυτους. Αυτή η 
παραταξη είχε επίσης την ανοιχτή υποστήριξή του Οικουμενικού Πατριάρχη. 
Αν τοποθετούσαμε σε ενα πίνακα την αντιπαράθεση θα είχαμε: 


ΠΑΡΑΤΑΞΗ ΣΥΜΒΟΛΑ/ΤΑΥΤΟΤΗΤΑ ΑΝΤΙΠΑΛΟΙ/ΑΛΛΟΙ 


ΚΙΤΙΑΚΟΙ *Συλλογος Ευαγόρας 
•Υπεράσπιση Ελλαδας 
•Διεκδίκηση 
λαϊκής συμμέτοχης 


Γ ) 


•Αντίθεση στους Αγγλους/ 
προτεσταντες. 

Αντίθεση στους 
παραδοσιακούς 
συντηρητικούς ηγετες 


ΚΥΡΗΝΑ1ΙΚΟΙ *Συλλογος Ορθοδοξία 
•Υπεράσπιση της 
Παράδοσης και 

του οικουμενικού 
Πατραρχειου 


•Αντίθεση στο μασωνισμο 
και τους νεωτερισμούς 
^υλισμό) 

* Αντίθεση στις επεμβάσεις 
στα εσωτερικά της 
κυπριακής εκκλησίας 


Αξίζει να σημειωθούν τρία πραγματα σε σχέση με την αντιπαράθεση 
α) Το 1908 στα πλαίσια της έντονης αντιπαράθεσης αναμεσα στις δυο 
παρατάξεις , δήμαρχος Λευκωσίας εκλεγηκε ένας Τ/Κ - υποδηλωντας οτι η 
άλλη θρησκευτική κοινότητα δεν είχε γίνει ακόμα αντιληπτή σαν 
κίνδυνος που να συνενώνει τους χριστιανούς. Υποδηλώνει 
ταυτόχρονα τον συγκυριακό διαχωρισμό των Κυπρίων σε τρεις ομάδες - τις 
δυο ε/κ παρατάξεις και τους τ/κ. 

β) Στα πλαίσια της αντιπαράθεσης γίνεται η βασική μετατόπιση της 
Κυπριακής ιστοριογραφίας απο Χριστιανική σε ελληνική. Είναι η 
περίοδος που κατασκευάζονται ορισμένοι νεωτερικοι μύθοι ( όπως η δήθεν 






αναφορα του αρχιεπίσκοπου Σοφρονιου το 1878 στη ένωση ) και γράφονται 
οι ιστορικές αφηγήσεις οι οποίες εκτοπίζουν την προηγούμενη ιστοριογραφία · 
απο τον Λεοντιο Μαχαιρα μέχρι τον Κυπριανό (1788) οι οποίοι θεωρούσαν 


τους Κυπρίους, Ρωμιούς των οποίων η ιστορία ξεκινούσε ουσιαστικά με τον 
εποικισμό του νησιού απο την Αγια Ελένη . Οσο για την αρχαιότητα 
ακολουθείτο περισσότερό η Βίβλος παρα ο Ομηρος η ο Ηροδοτος. Ετσι η 
αρχή του εποικισμού της κυπρου απο το ανθρώπινο είδος τοποθετείται στη 
περίοδο μετά τον Κατακλυσμό και την κάθοδο στην Κύπρο του Χεττιμ , γιου 
του Νωε, απο οπού το νησί πήρε και το ονομα του. Η νεα ελληνική 
ιστοριογραφία εκτοπίζει τις βιβλικές αναφορές και τις αντικαθιστά με 
"ειδωλολατρικες” αναφορές σε απογονους των θεών του ολυμπου που 
εποίκισαν την κυπρο μετά τον τρωικό πόλεμό. Σαφώς η νεα ιστοριογραφία 
ακολουθεί τα δυτικοευρωπαϊκά πρότυπα της συγγραφής της εθνικής ιστορίας 

- εχει πιο επιστημονικά κριτήρια αλλα είναι επίσης σαφής και ο ιδεολογικός 
της στοχος. Τα δυσάρεστά γεγονότα παρασιωπουνται και στη αναγκη 
κατασκευάζονται επιβεβαιωτικα γεγονότα. 

γ) Είναι ενδιαφέρον επίσης το τέλος της αντιπαράθεσης... Οι αγγλοι 
επεμβαίνουν οχι για να υποστηρίξουν τους κυρηνειακους, όπως το ήθελε η 
μυθολογία των αδιάλλακτων, αλλα αντίθετα για να προωθησουν ενα νομο 
πλαίσιο με βάση τον οποίο ο αρχιεπίσκοπος Κυπρου εκλεγεται. Ετσι 
παραβιαζεται η αυτονομία της εκκλησίας απο την πολιτεία αλλα 
σε ενα πλαίσιο οπού η εκκλησία εκμοντερνιζεται - ούτε και οι 
προτεσταντικες εκκλησίες δεν έχουν τόση δημοκρατία να εκλεγεί ο λαός την 
θρησκευτική του ηγεσία. Η εκκλησία μετατραπηκε έτσι σε εσωτερικό πολίτικο 
σώμα /δημοσία σφαίρα για τον χριστιανικό πληθυσμό και σε αυτό το νεο 
πλαίσιο θα λειτουργήσουν οι χθεσινοί εχθροί σαν μελλοντικοί σύμμαχοι. 
Οταν το 1916 ο αρχιεπίσκοπος πεθανε, ο Καταλανος θα υποστηρίξει τον 
Κυρηνειας απέναντι στο φοβο να εκλεγεί ένας ακραιφνής πλέον νεωτεριστης 

- ο Μελέτιος Μεταξακης. 










«ΧΤΚΒΚΒίΒΒΚΡί 


Στο τομέα της ταυτότητας αυτή είναι η περίοδος της μετατόπισης απο την 
παραδοσιακή - ρωμεικη ταυτότητα προς την ελληνική - εθνική. Σε ενα λαικο 
πλαίσιο η χρηση της ορολογίας "ελληνας" παραμένει ακόμα στο επίπεδο της 
χριστιανικής μυθολογίας. Ο Ι.Θ. Κακριδης παρατηρεί σε σχέση με την 
αντίληψη των χριστιανων-ρωμιων για τους Ελληνες, τους οποι'υς θεωρούσαν 
σαν μια φυλή που εζησε στα παλια χρονιά. 


" Οτι οι Ελληνες ήταν μισάνθρωποι η το λιγοτερο ακοινώνητοι φαίνεται να το 
πιστεύουν και οι κυπριωτες, έτσι στη Λεμεσό οποίος κατοικεί απόμερα, 
μακρια απο τους συνοικισμούς παραβαλεται με Ελληνα : Καθεται σαν τον 
Ελληνα . Υποστηρίχτηκε πως η παρομοίωση αυτή καταγεται απο τους 
πρώτους χριστιανικούς αιώνες, τότε που οι λίγοι που είχαν απομεινει 
ειδωλολατρες Ελληνες ζουσαν απομονωμένοι αποφευγοντας του£ 
οικισμούς των χριστιανών. Μια άλλη εξηγηση είναι νομίζω πιθανή. Την ωρα 
που οι Κύπριοι εβλεπαν και αυτοί στους Ελληνες άγριες υρπερανθρωπες 
αδαμαστες υπάρξεις, κάπως σαν τους παλιούς Γίγαντες και τους σημερινούς 
δράκους, τι παράξενο αν τους φαντάζονταν να ζουν αγειτονευτοι μακρια απο 
τα χωρία." 

Η αναφορα στην οποία αναφερεται ο κ. Κακριδης καταγραφηκε στις αρχές 
του αιώνα στη Λεμεσό. Ταυτόχρονα όμως αυτή (οι αρχές του αιώνα) είναι η 
περίοδος κατα την οποία αρχίζει να αναδύεται στα αστικα ,κατ'αρχην 
στρώματα , η Ελληνιχη ταυτότητα με δυο κυρίως άξονες 
α) Την μαζικοποιηση του εκπαιδευτικού συστήματος το οποίο εισάγει οχι 
μονο βιβλία αλλα και εκπευδευτικους απο το ελληνικό κράτος - με την 
συνακόλουθη εισαγωγή και του ιστορικού πλαισίου κατανόησης της 
νεωτερικοτητας το οποίο κωδικοποιηθηκε σαν " η Μεγάλη Ιδέα". Σύμφωνα με 
αυτό το πλαίσιο οι Κύπριοι ήταν μέρος μιας αναδυομενης αυτοκρατορίας - 
του νεο-ελληνικου έθνους κράτους - η οποία θα ήταν η συνεχεία του 
Βυζαντινού κοσμου στο χώρο της ανατολικής μεσογείου ενω ταυτόχρονα 
διεκδικουσε (έστω και με εσωτερικές αντιφάσεις) την κληρονομιά του 
αρχαίου ελληνικού κοσμου. Αυτή η τελευταία διεκδίκηση λειτουργούσε και 
σαν νομιμοποίηση του 3Ϊ3ΐυ3 των αποικιοκρατουμενων Κυπρίων στο βαθμό 
που αποδεικνυε οτι ήταν ένας πληθυσμός ο οποίος εν δυνάμει ήταν ίσος με 


τους αποικιοκρατες ^στο 


βαθμό που οι προγονοί του ήταν αυτοί 





"δημουργησαν τον πολιτισμό". Αλλωστε η χρηση του αρχαιοελληνικού 
λογου στη νεωτερη ελληνική κουλτούρα υπήρξε σε ενα μεγάλο βαθμό 
τελετουργική - εχρησιμοποιητο σαν σημείο αναγνώρισης προς τα εξω παρα 
σαν συστατικό στοιχείο στο εσωτερικό. Είναι αξιοσημείωτο λ.χ. το οτι οι πιο 
φανατικοί υποστηριχτες αυτής της "κληρονομιάς" ήταν η εθνικιστική 
ακροδεξιά. 

β) Υπήρξε ,εκτος απο τους ενδογενείς παράγοντες, και μια σαφής εξωτερική 
επίδραση. Τοσο οι Αγγλοι αλλα και άλλοι ευρωπαιοι επισκέπτες , κάτω απο 
την επίδραση της μετατόπισης του 19ου αιώνα απο το σημιτικό στο Αρειο 
μοντέλο για την ιστοριογραφία, τόνιζαν και αντιμάχονταν με έντονη 
πολεμική την άποψη οτι οι κυπριοι θα μπορούσαν να ήταν οτιδήποτε άλλο 
έκτος απο Ελληνες. Σε αυτα τα πλαίσια μπορεί να εντάξει κάποιος και το 
μνημειώδες έργο της Μεράε ΟΙιηθίεΙδοΙνΒϊοΐΊίθΓ, "Ελληνικά ηθη και έθιμα στη 
Κύπρο", στο οποίο αντιπαραβαλεται ο μεσαιωνικός χριστιανικός κοσμος με 
τον αρχαίο για να αποδειχτεί οτι τελικά οι ιθαγενείς είναι πιο αυθεντικοί 
ελληνες απο οσο και οι ίδιοι ακόμα φαντάζονται. 

Σε αυτα τα πλαίσια η δομή των ταυτοτήτων στα πρώτα 40 χρονιά της 
βρεττανικης περιόδου θα μπορούσε να παρουσιαστεί ως ακολούθως: 



ΣΥΝΟΡΙΑΚΟ ΜΟΝΤΕΛΟ 



* Οθωμανική 
Αυτοκρατορία 















6) Η δεύτερη μεταλλαγή ταυτότητας: Η Αριστερά και η Κυπρταχη 

καθπμερινοτπτα/υπολοιπο την εποχή της ελληνικής ηγεμονίας 

(1920-60) 

Μέχρι τις αρχές της δεκαετίας του 1920 η πρώτη μεταλλαγή ταυτότητας 
είχε συντελεστει , τουλάχιστον οσο αφόρα τους βασικούς θεσμούς 
διαχείρισης της εξουσας και κοινωνικοποίησης - όπως ήταν η εκκλησία και το 
εκπαιδευτικό σύστημα. Ενα φαινομενικά παράδοξο επεισόδιό στη αρχή της 
δεκαετίας σηματοδότησε σε ενα μεγάλο βαθμό το σημείο της μεταλλαγής 
δειχνωντας ταυτόχρονα σημεία του παρελθόντος και σκιαγραφώντας τάσεις 
του μέλλοντος. 

Το 1922 το εθναρχικο συμβούλιο αποφάσισε να κηρύξει αποχή απο τις 
εκλογες σαν μηχανισμό πίεσης προς τους Βρεττανους για να εφαρμόσουν τις 
υποσχέσεις τους για παραχώρηση της Κυπρου στην Ελλαδα. Η αποχή όμως 
δεν τηρηθηκε - τουλάχιστον στο καθολικό βαθμό που την προγραμμάτιζαν οι 
εμπνευστες της. Μια ομαδα 14 Κυπρίων, απο τους οποίους εκλεγηκαν οι 7 
(και για αυτό έγιναν γνωστοί σαν επταδικοι) έβαλαν υποψηφιότητα στις 
εκλογες αψηφώντας την αποχή που είχε κηρύξει η εκκλησία. Ανκαι οι 
αρνητικοί ψήφοι ήταν στις περισσότερες περιπτώσεις (οχι όμως σε όλες) 
περισσότερες απο τις θετικες, εντούτοις το νεο κοινοβουλευτικό σώμα 
απεικόνιζε για πρώτη φορά πιο αντιπροσωπευτικά τον κυπριακό πληθυσμό: 
υπήρχαν 3 γεωργοί, 2 γαιοκτήμονες και 2 αστοί διανουμενοι. Αξίζει επίσης 
να σημειωθεί οτι στις εκλογες του 1925 κατα τις οποίες οι εθνικιστες 
αποφάσισαν να λαβουν μέρος (αφού είχε εξόφθαλμα αποτυχει η προσπάθεια 
καθολικής αποχής) ένας απο τους επταδικους ( ο Χατζηπροκοπη, ο οποίος 
ήταν και ο βουλευτής που εγινε γνωστός για το γεγονος οτι πήγαινε στη 
Βουλή με την βρακα) καταφερε να επανεκλεγεί εις βάρος του παραδοσιακού 
ηγέτη των εθνικιστων , του Θ. Θεοδοτου. 

Το επεισόδιό των επταδικων εδειξε ουσιαστικά δυο πραγματα: 











α) Η αναδυομενη εξουσία των εθνικιστων δεν όταν ολοκληρωτική. Μια ομαδα 
παραδοσιακών τοπικών ηγετών (αλλα και μερικοί αστοί διανοούμενοι) 
αμφισβητούσε πλέον ανοιχτα το πολίτικο μονοπώλιο το οποίο διεκδικουσε η 
εθνική πολίτικη ελίτ μετά την κατακτηση και της θρησκευτικής εξουσίας κατα 
το εκκλησιαστικό ζητημα των προηγουμένων χρόνων. 

β) Η παραπανω αμφισβήτηση της εθνικο-θρησκευτικης ηγεσίας (και 

κατ'επεκταση της ιδεολογίας της Ενωσης και των πολίτικων πρακτικών που 

πήγαζαν απ' αυτή) στηριζόταν , σ' αυτό το στάδιο τουλάχιστον στην 

παραδοσιακή-τοπική κουλτούρα της αγροτικής Κυπρου, αλλα το πλαίσιο στο 

οποίο εμφανιζόταν ήταν αποτέλεσμα του Νεωτερισμού που εισηγαγαν οι 

Αγγλοι. Σαφώς οι επταδικοι επελεγαν την Αγγλική διοίκηση απο τις οδηγίες 

της δίκης τους ελίτ. Και επιπλέον αυτό το μικρό διάλειμμά της δυναμικής 

εμφάνισης της παραδοσιακής Κυπρου στο πολίτικο προσκήνιο συνεβηκε σε 

ενα κοινοβουλευτικό πλαίσιο - ενα νεωτερικο θεσμό που εισηγαγαν οι 

* 

Αγγλοι. Σ’αυτα τα πλαίσια αρχίζει και η στροφή του ελληνο-κεντρικου 
πολίτικου λογου μακρυα απο το δημοκρατικό κοινοβουλευτικό πλαίσιο -μια 
τάση που θα κορυφωθει τις δεκαετίες του 40-50 και θα συνεχίσει να υπάρχει 
στη ακροδεξιά μέχρι το 74. Αυτή η αντιπάθεια του ελληνοκεντρικού λογου 
της Δεξιάς απέναντι στους δημοκρατικούς θεσμούς και την ίδια την έννοια 
του συντάγματος , δικαιολογείται συνήθως σαν αποτέλεσμα της αφοσίωσης 
και του αγώνα για την Ενωση. Αυτό το επιχείρημα , ωστοσο, ήταν 
περισσότερό ενα ιδεολόγημα του οποίου η απηχηση και η συναισθηματική 
φόρτιση απευθυνόταν στα λαικα στρώματα της εθνικοφροσυνης. Η ηγεσία 
της Δεξιάς (σαν εκπρόσωπός της ηγεμονικής, οικονομικά και πολίτικα, τάξης) 
δεν επαψε ποτέ να βρίσκεται και στη πολίτικη εξουσία σαν οι δβ ίαοίο 
συνεργάτες των Βρεττανων. Είναι χαρακτηριστικό το οτι ο ιδεολογος της 
εκλογικής αποχής του 1922 , Ο Ν. Πασχαλης , όταν απετυχε να εκλεγεί στις 
εκλογες του 1925 διορίστηκε απο τους Βρεττανους σαν ο πρώτος Κύπριος 
Δημόσιός Κατήγορος. Επιπρόσθετα την δεκαετία του 1930 όταν 







καταργηθηκαν τα εκλελεγμενα σώματα , οι Κύπριοι που διορίστηκαν απο 
τους Βρεττανους στα δημοσία αξιώματα ήταν κατα κύριο λογο η ηγεσία της 
δεξιάς της επόμενης δεκαετίας - που αρνειτο το 1947 ακόμα και να συζητήσει 
για το σύνταγμα ! Ουσιαστικά η ηγεσία της ελληνοκεντρικής εθνικοφροσυνης 
ήθελε να αποφυγει την άνοδο των κατωτέρων κοινωνικών στρωμάτων στη 
πολίτικη εξουσία - άλλωστε και ιδεολογικά η ταύτιση με την Ελλαδα (σαν 
κράτος αλλα και σαν ιδεολογία όπως αυτή εκπορευόταν απο το ελληνικό 
υπουργείο Παιδείας) απο το 1936 μέχρι το 1974 δεν οδηγούσε πουθενά 
άλλου παρα σ’ενα πολίτικο αυταρχισμο και ενα σχεδόν φασιζοντα εθνικισμό. 

Η δεκαετία του 1920 ήταν μεταβατική . Ηταν η περίοδος κατα την οποία 
διαμορφώθηκε τοσο το πολίτικο οσο και το πολιτιστικό σκηνικό που 
σφράγισαν την Κυπριακή νεωτερικοτητα μέχρι την δεκαετία του 1960 - και σ' 
ενα βαθμό μέχρι την δεκαετία του 1980. Ο ελληνοκεντρικός εθνικισμός 
μετακινείται στα δεξιά και απο εκμοντερνιστικος μετατρεπεται σε 
συντηρητικό. Ηδη στις εκλογες του 1925 οι παλαι ποτέ αμφισβητιες της 
παραδοσιακής ελίτ απο την δεκαετία του 1890 θα γίνουν οι ίδιοι στοχος μιας 
νέας ομάδάς εκμοντερνιστων που θα τους παρουσιάσει οχι απλα σαν τους 
παλιούς πολιτικάντηδες αλλα και σαν εκπροσώπους της "αριστοκρατίας". 
Ετσι έκτος απο την ήττα του Θεοδοτου απο τον Χατζηπροκοπη, οι εκλογες 
του 1925 θα παρουσιάσουν και την μονομαχία Πασχαλη και Χατζηπαυλου - 
οπού ο τελευταίος θα επιτεθεί εναντία στον ιδεολογο του εθναρχικου 
συμβουλίου σαν εκπρόσωπό της ανώτερης τάξης. Η επωδός των ομιλιών του 
είναι χαρακτηριστική: 

" Μαύρο, μαύρο . ολομαυρο στης αριστοκρατίας την κάλπη 
Και άσπρο, άσπρο ολοασπρο στα παιδια τα δικά σας 
που σας αγαπουν πουσας εκτιμούν και που σας σέβονται" 

Ομως η ουσιώδης αλλαγή δεν ήρθε απο τέτοιους πολίτικους. Η πραγματική 
πολίτικη καινοτομία ήταν η δημιουργία δυο ταξικών οργανωσεων-κομματων: 





του κομμουνιστικού και του αγροτικού κόμματός. Το δεύτερο παρα τις 
προσπάθειες για συγκρότηση, και παρα το γεγονος οτι είχε μια βάση για να 
"στηριχθει στο συνεργατικό κίνημα και την συμβίωση των δυο κοινοτήτων στις 
αγροτικές περϊδχες εντούτοις πέρα απο τα συνέδρια καίτιςδιακυρηξεις του, 

που εκφρασαν, ως ενα σημείο και το πνεύμα της δεκαετίας του '20, δεν 
καταφερε να συγκροτηθεί σε μια σταθερή πολίτικη δύναμη. Αντίθετα το 
κομμουνιστικό κομμά ανκαι ξεκίνησε σε πιο δύσκολες συνθήκες, 
μεταφερωντας μια ξεκαθαρα μοντερνιστικη ιδεολογία καταφερε να ριζώσει 
και να γίνει ο πηρυνας του κινήματος της Κυπριακής Αριστερός που 
εμφανίστηκε δυναμικά την δεκαετία του 1940 - καλύπτοντας εν μερει το 
ιδεολογικό κενό που άφησε η αποτυχία ανάπτυξης του Αγροτικού Κόμματός. 
Το Κομμουνιστικό Κομμά Κυπρου (ΚΚΚ) αποτελεί σταθμό οχι μονο για την 
πολίτικη αλλα και για την πολιτιστική ιστορία της Κυπρου. Ηταν το πρώτο 
κομμά που διακυρηξε δημοσία και με επίμονη το. σύνθημα της Ανεξαρτησίας 
και που αντιμετώπισε την Κύπρο σαν αυτονομο χώρο στον οποίο 
συγκατοικούσαν δυο διαφορετικές κοινότητες οι οποίες είχαν κοινά 
συμφέροντα απο την γεωγραφική τους ταυτότητα. Εμμεσα αλλα σαφώς οι 
πρώτοι κομμουνιστές αναγνώριζαν την Κυπριακή κοινωνία σαν πολιτιστικά 
πλουραλιστικη. 

Ενα άλλο σημαντικό ρεύμα που διαμορφώθηκε στη δεκαετία του 1920 ήταν 
το φιλευθερο-αστικο το οποίο στη συγκεκριμένη ιστορική συγκυρία 
εκφραζόταν απο τους οπαδούς του Βενιζελισμου στη Κύπρο. Αυτό ίο ρεύμα 

ο < 

το ποιο υποστήριζε την αρχή της αυτονομίας (με μακροπρόθεσμη προοπτική 
την Ενωση) δεν καταφερε ωστοσο να διαμορφωθεί σε ενα ισχυρό κεντρώο 
ρεύμα μακροπρόθεσμα. Οι εκπρόσωποι του είχαν εκλογικές επιτυχίες στις 
εκλογες του 1925 αλλα στη δεκαετία του 1940 όταν άρχισε η εποχή της 
μαζικής πολίτικης εκφράστηκε αυτόνομα με το μικρό "Κομμά της Προοδου" 
ενω οι πιο γνωστοί εκπρόσωποι αυτής της τάσης (όπως ο I. Κληριδης) 
συνεργάστηκαν με την Αριστερά - τουλάχιστον μέχρι την στροφή αυτής της 








παραταξης στο Ένωση και μονο Ενωση" την δεκαετία του 1950. Το 


.- συγκεκριμένο ρεύμα αντιμετώπισε απο την αρχή την καχυποψία της ακρας 

δεξιάς ακριβώς γιατί ιδεολογικά αλλα και θεσμικά οι θεσεις του πήγαζαν η 


πλησίαζαν τις θεσεις των Βρεττανων. Υποστήριζαν την διεύρυνση των 
δημοκρατικών δικαιωμάτων και την εγκαθίδρυση ενός θεσμικού πλαισίου το 
οποίο θα στηριζόταν στη κοινωνία των πολιτών παρα στις εθνικες κοινότητες 
η ακόμα χειρότερα στο θεοκρατικό πλαίσιο της Κυπριακής εκκλησίας. Ανκαι 
αυτή η τάση εγινε ηγεμονική στο χώρο της πολίτικης ελίτ της δεξιάς μετά το 
1974, εντούτοις στις προηγούμενες δεκαετίες αντιμετωπίστηκε με βιαιότητα 
- απο δολοφονίες μέχρι διαλύσεις συγκεντρώσεων. Είναι αυτή η αδυναμία 
συγκρότησης ενός φιλελεύθερου κεντρώου χώρου που οδηγησε την 


Αριστερά να κινηθεί εξ αναγκης και να καλύψει εν μερει αυτόν τον χώρο . 


Στον χώρο της τουρκοκυπριακης κοινότητας οι μεταλλαγές ήταν ανάλογες 
με καποια καθυστέρηση. Η ηγεμονία των παραδοσιακών οθωμανων εμεινε 
σχεδόν αναμφισβήτητη μέχρι τα τέλη της δεκαετίας του 1910. Εμφανίστηκε 
τότε μια κίνηση γύρω απο τον γιατρό Πεχητζ , ο οποίος προσπάθησε να 
συγκροτήσει μια εθνικιστική κίνηση "για επιστροφή της Κυπρου στην 
Τουρκία". Αντίθετα με την σχετική ανοχή που επεδειξαν προηγουμένως 
απέναντι στον ελληνικό εθνικισμό , στα τέλη της δεκαετίας του 1910 οι 
Βρεττανοι δεν ήταν ιδιαίτερα ανεχτικοι. Η κίνηση του Πεχητζ κατασταληκε 
χωρίς ενδοιασμούς .Ταυτόχρονα οι Βρεττανοι είχαν αρχίσει να 
προβληματίζονται και για τις μορφές του ελληνικού εθνικισμού , ιδιαίτερα 
μετά τα επεισόδια της 25ης Μαρτίου 1921- όταν εγινε μια πρώτη αψιμαχία 
αναμεσα στις αρχές ασφαλείας και διαδηλωτές. Την δεκαετία του 1920 ο 
Τούρκικος εθνικισμός άρχισε να εμφανίζεται σταδιακα - με αποκορύφωμα την 
εκλογή ενός Κεμαλιστη Βουλευτή . Αυτές οι μεταλλαγές είχαν αρχίσει να 
ανησυχουν ιδιαίτερα την αποικιακή διοίκηση η οποία επενδυε στον 
διαχωρισμό των δυο κοινοτήτων για να εξασφαλίζει μια νομότυπη 
δημοκρατικοτητα στο αποικιακό σύστημα. Και οι ανησυχίες δεν ήταν 












αβασιμες : η αλληλουχία των γεγονότων που οδήγησαν στην εξεγερση του 
1931 ήταν χαρακτηριστική των μεταλλαγών που είχαν συντελεστει και του 
διαφορετικού σκηνικού των κοινωνικών δυνάμεων που είχε διαμορφωθεί : 

Μέσα σ’ενα κλίμα ανάπτυξης της ταξικής συνείδησης των κατωτέρων τάξεων 

(όπως ανααφερθηκε πιο πάνω) ο κυβερνήτης (ο οποίος είχε κάνει αρκετες 

προσπάθειες να "αποδείξει" τα φιλελληνικα του αισθήματα) προσπάθησε να 

περάσει απο το νομοθετικό σώμα ενα προυπολογισμο με αυξημένες 

φορολογίες. Η προσπάθεια σκόνταψε στην άρνηση του Κεμαλιστη βουλευτή 

("του μικρού Τουρκου" όπως τον αποκαλουσαν οι Βρεττανοι) να ταυτιστεί με 

με τις θεσεις του κυβερνήτη. Ο κυβερνήτης αποφάσισε να περάσει έτσι και 

αλλοιως το νομοσχέδιο - κάτι το οποίο προκαλεσε διαδηλώσεις. Σ’ αυτό το 

πλαίσιο και φοβούμενοι οτι η ακροδεξιά (η οποία εκφραζόταν απο τους 

κυκλους της μητρόπολης της Κερυνιας) θα αναλαμβανε την ηγεσία των 

εκδηλώσεων , οι παραδοσιακοί ηγετες της Δεξιάς ανελαβαν οι ίδιοι την 

• 

ηγεσία με το σύνθημα της Ενωσης. Οι κομμουνιστές , οι οποίοι ανεμεναν μια 
κοινωνική έκρηξη,βρέθηκαν σε δίλημμα: αποστασιοποιηθηκαν αρχικα λογω 
του συνθήματος της εξεγερσης (της ένωσης) , αλλα μετά έλαβαν ενεργά 
μέρος στα πλαίσια της λογικής του ενιαίου αντι-αποικιακου κινήματος. 

Οι μεταλλαγές πολίτικων θεσεων και κατευθύνσεων ήταν εκφραστικές των 
τάσεων που ετειναν να διαμορφωθούν: 

α) Η ιδεολογία της ένωσης είχε αποκτήσει μια ηγεμονικό θέση αναμεσα 
στους ελληνοκυπρίους. Ταυτόχρονα η ταύτιση του συνθήματος με την 
αντίθεση στην αποικιοκρατία οδηγούσε ουσιαστικά στην κάλυψη άλλων 
δυναμικών οι οποίες υπήρχαν στη κοινωνία (όπως οι κομμουνιστές, οι 
Βενιζελικοι) και οι οποίοι αντιτιθενταν μεν στην αποικιοκρατία αλλα δεν 
εκφράζονταν κατ' αναγκη με την ελληνοκεντρική κατεύθυνση του κινήματος 
της ένωσης. Είναι αυτό το ηγεμονικό πλαίσιο ωστοσο, το οποίο εμπεδώθηκε 
στη Ε/Κ κοινότητα μέσα απο τους μηχανισμούς της εκκλησιαστικής εξουσίας 











αλλα και με απειλες για κοινωνικούς αποκλεισμούς η και δολοφονίες. Η 
δημοσία σφαίρα των Ε/Κ , πέρα απο μια σύντομη άνοιξη την δεκαετία του '40, 
διαμορφώθηκε ουσιαστικά σ' ενα καθεστώς ημιλογοκρισιας και 
συγκαλυμενων απειλών απο τους εκπροσώπους της τοπικής εξουσίας - για 
τους οποίους η αμφισβήτηση της ένωσης άνοιγε ουσιαστικά ενα χασμα που 
σε τελική αναλυση αμφισβητούσε την δίκια τους εξουσία. 

β) Αξίζει να σημειωθεί οτι αυτή, η πρώτη μαζική αμφισβήτηση της 
αποικιοκρατίας στο ονομα της ένωσης εγινε ακριβώς γιατί προκληθηκε ενα 
συνταγματικό αδιέξοδο μετά την συμμαχια ενός Τ/Κ βουλευτή με τη Ε/Κ 
πλειοψηφια. Εν μερει δείχνει, βεβαίως οτι ο αναδυομενος Τ/Κ εθνικισμός δεν 
είχε ακόμα προσδιορίσει τον κίνδυνο που θα αποτελούσε το μαζικό κίνημα 
της ένωσης. Δείχνει όμως ταυτόχρονα και μια άλλη προοπτική μια 
καταπιεσμένη ιστορική πιθανότητα" για να χρησιμοποιήσουμε την ορολογία 
του Βεπϊηςίοη Μοογθ ϋι\ Την προοπτική που πρέσβευαν τα ταξικα κινήματα 
των αγροτών και των εργατών αλλα και οι φιλελεύθεροι οι οποίοι 
εκπροσωπούσαν την λογική του συνταγματικού δίκαιου το οποίο ο 
κυβερνήτης ουσιαστικά παραβίαζε με την άρνηση του να σεβαστεί την 
απόφαση του νομοθετικού συμβουλίου. Σε ενα ευρυτερο πλαίσιο αυτή η 
λογική αντιμετώπιζε τα προβλήματα της κυπριακής κοινωνίας σαν ενδογενή - 
και στόχευε στην επίλυση τους στα πλαίσια της κυπριακής πραγματικότητας. 

Η επόμενη περίοδος μαζικών κινητοποιήσεων ξεκίνα ουσιαστικά στις 29 
Οκτωβρίου 1940 όταν Ε/Κ αλλα και Τ/Κ ξεχύθηκαν στους δρομους για να 
εκφρασουν την αλληλεγγύη τους στον συμμαχικό αγώνα - με την ευκαιρία 
της Ιταλικής επίθεσης εναντία στην Ελλαδα. Η συμμέτοχη των Τ/Κ η οποία 
δεν περιορίστηκε σε κάποιες μεμονωμένες αυθρμητες εκδηλώσεις, αλλα 
εκφράστηκε καθ’ολη την εβδομάδά των εκδηλώσεων με συμμέτοχη ηγετών 
τους στα συλλαλητήρια, προσδίδει το κλίμα της εποχής. Η αντιπαράθεση του 
β' παγκοσμίου θα δημιουργήσει για μια πενταετία σχεδόν ενα κλίμα 
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προσμονής για κοσμοιστορικες μεταβολές που θα ανοίξει ενα νεο πεδίο 
πολίτικης δράσης με πρωταγωνιστή την Αριστερά. Σύμφωνα με την μαρτυρία 
του Α. Ζιαρτιδη οι κομμουνιστές οι οποίοι ήταν ο κινητήριος μοχλος για την 

οργάνωση των συντεχνιών την δεκαετία του 1930 διατηρούσαν τις 

επιφυλάξεις τους απέναντι στην Ελλαδα και την Ενωση μέχρι και τον 

Αύγουστο του 1940. Οταν όμως το παράνομο ΚΚΚ σε συνεργασία με αστους- 

φιλελευθερους διανοουμένους ίδρυσαν το ΑΚΕΛ το 1941 η θέση τους για 

την Ενωση είχε ηδη διαφοροποιηθεί προς το θετικό - στην αρχική διακυρηξη 

υπήρχε μια ασαφής αναφορα στο θέμα της αυτοδιάθεσης ( η οποία θα 

μπορούσε να σημαίνει, βεβαίως, και ανεξαρτησία). Τα επόμενα χρονιά όταν οι 

αριστερές οργανώσεις γνώρισαν μια αλματώδη άνοδο, η έννοια της 

αυτοδιάθεσης ετεινε να μεταφραστεί αυτόματα σε ένωση. Ενωση όμως με μια 

Ελλαδα στην οποία όπως έδειχναν τα μέχρι τότε δεδομένα θα επικρατούσε 

το ΕΑΜ και το ΚΚΕ. Επιφανειακό η μετατόπιση δεν ήταν ιδιαίτερα 

• 

εντυπωσιακή όπως μπορεί να θεωρήσει κάποιος κοιταζωντας τα γεγονότα 
απο απόσταση. Ουσιαστικά η Κυπριακή αριστερά εκφράζε με τον ενωτισμο 
της την περίοδο του πολέμου το όραμα της απαλλαγής απο την 
αποικιοκρατία σε ενα σοσιαλιστικό πλαίσιο. Οταν η Ελληνική Αριστερά 
σύρθηκε ουσιαστικά στον εμφύλιο και ηττηθηκε η κυπριακή αριστερά εδειξε 
τους ενδοιασμούς της. Οταν προτειναν οι Βρεττανοι συζητηση για το 
σύνταγμα το 1947, με ολους τους ενδοιασμούς για την αλλαγή γραμμής , η 
Κυπριακή Αριστερά συμμετείχε και οργάνωσε και μαζικα συλλαλητήρια για 
την Αυτοκυβέρνηση. Το πνεύμα της εποχής φαίνεται αναγλυφα σε μια ομιλία 
του Α Αδαμαντος, ηγέτη της αριστερός και δήμαρχου του Βαρωσιου, το 
1948: 

Ενάντιον των πολίτικων δικαιωμάτων και της Αυτοκυβέρνησης εχει κηρύξει 
αμειλικτον πόλεμόν η εθνικοφροσυνη με το απατηλό σύνθημα Ένωσις και 
μονο ενωσις". [....] Το μελημα της είναι να δεχθεί ο λαός να εξακολουθήσει να 
φερη σιωπηλά και αγγυστα το διπλό ζυγό της ξένης δύναμης και της ντόπιας 
συνεργαζομενης ολιγαρχίας του πλουτου σε μια αγωνιώδη προσπάθεια να 









μείνει ο λαός χωρίς φωνή και αυτή χωρίς ενόχληση στην εκμετάλλευση 
του". 


Η Ενωση δεν ήταν βέβαια τη δεκαετια τρυ 40^μονο,μια 
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αντι-αποικιακο αγώνα. Είχε γίνει όπως αναφερθηκε και πιο πάνω η ηγεμονική 
ιδεολογία των Ε/Κ . Βιωνοταν σαν μέρος της θεώρησης τους για τον κοσμο 
και την ιστορία. Είχαν ενταχθει στη φαντασιακη ενότητα του ελληνικού 
έθνους και λίγοι τολμούσαν να αμφισβητήσουν ανοιχτα το φαινομενικά 
αυτονοητο της "εθνικής καταγωγής" και των υποτιθέμενων πολίτικων 
συνεπαγωμενων αυτής της "καταγωγής". Ετσι όταν η ηγεσία του ΑΚΕΛ , είτε 
λογω των συμβουλών τη£ ελληνικής κομμουνιστικής ηγεσίας είτε λογω 
εσωτερικών ισορροπιών, στράφηκε προς την πολίτικη του "Ενωση και μονο 
ένωση" το 1949 μια μεγάλη μερίδα της ηγεσίας αποχώρησε (με προεξεχοντα 
τον ιστορικό ηγέτη της αριστερός Πλουτη Σερβα και τους δήμαρχους των 
μεγάλων πόλεων). Εντούτοις δεν προχώρησαν στην συγκρότηση 
εναλλακτικής πολίτικης δύναμής . Μονο ο Φ. Ιωαννου προσπάθησε να 
διαμορφώσει μια ανεξάρτητη φωνή με την εφημερίδα "Φως" και ο Α, 
Αδαμαντος ο οποίος δημοσιοποίησε ανοιχτα την διαφωνία του για την 
πολίτικη της ένωσης με την περίφημη φράση : 


" Κάτω απο τετοιες συνθήκες σήμερα [αναφερεται στην κατασταση στην 
Ελλαδα και την στάση της κυπριακής εθνικοφροσυκης απέναντι στην 
Αριστερά] δεν είμαι διατεθειμένος να πειθαρχήσω σε ανεδαφικό και ανόητα 
συνθήματα και να θυσιάσω ουδέ το μικρό μου δακτυλάκι". 


Ο Αδαμαντος κατεβηκε και στις εκλογες του Βαρωσιου σαν ανεξάρτητος το 
1953 και εξασφάλισε ενα αξιοσεβαστο ποσοστο. Ομως η τόλμη του δεν ήταν 
ευρυτερο χαρακτηριστικό της εποχής. Παρα τους ενδοιασμούς η κοινωνία 
σύρθηκε ουσιαστικά στον "ενωτικό αγώνα" και μετά στην εθνικιστική διαμαχη 
αναμεσα στις δυο κοινότητες - και τις επιθεσεις και των δυο πτερύγων του 
εθνικισμού απέναντι στην αριστερά. Είναι χαρακτηριστικό οτι σε μια απο τις 










κηδείες ενός αριστερού που δολοφονηφηκε το 1958 απο την ΕΟΚΑ, υπήρχε 
στεφάνι με το σύνθημα "Ζητώ η Αυτοκυβέρνηση". Οι ενδοιασμοί και οι 
δεύτερες σκεψεις εμφανίστηκαν όπως θα δούμε πιο κάτω αρκετα πιο ανοιντα 


την δεκαετία του 1960. 

Παρα την συναισθηματική φόρτιση του ηγεμονικού εθνικού λογου και εν 
μερει την επιβολή του στο εσωτερικό των δυο κοινοτήτων, η γεω-πολιτικη 
πραγματικότητα δεν μπορούσε να αναιρεθεί. Η Κύπρος παραμεινε ένας 
χώρος στην ανατολική μεσόγειό με σημαντική γεω-πολιτικη θέση , η οποία 
καθόριζε την ιστορική της μοίρα. Ηδη απο το 1945 η Τουρκία είχε αντιδρασει 
στη παραχώρηση των Δωδεκανήσων στην Ελλαδα - προτεινοντας καθεστώς 
ουδετερότητας. Κατα συνέπεια η εν δυνάμει επέκταση του ελληνικού 
κράτους στην Κύπρο (μεσω της οποίας οι Κύπριοι φαντάζονταν την 
ελευθερία τους τότε) θα προκαλουσε τις Τουρκικές αντιδράσεις με 
μαθηματική ακρίβεια. Επιπλέον το.τέλος της αποικιοκρατίας στην Μέση 
Ανατολή σημαινε οτι η Δύση , και ιδιαίτερα η Βρεττανια που είχε τον ελεγχο 
της Κυπρου δεν την παραχωρούσε σε άλλο κράτος - διακινδυνεύοντας την 
πιο πολύτιμη ίσως δυτική βάση στην περιοχή . Γεω-πολιτικα η Κύπρος είχε 
γίνει πιο πολύτιμη. Σαν σύνορο της Δύσης με την Μέση Ανατολή. Ισως η 
πραγματική τραγωδία εκείνων των δεκαετιών να ήταν ακριβώς η αδυναμία 
των Κυπρίων να δουν τις γεω-πολιτικες δυναμικές που τους καθόριζαν και να 
μεταφρασουν την πράξη τους σε αυτα τα πλαίσια. 

Στην ουσία οι Κύπριοι λειτούργησαν όπως ένας αποικιοκρατουμενος 
πληθυσμός στη Μέση ανατολή, ο οποίος αναζητούσε τροπους 
απελευθέρωσης και συγκρότησης της μετα-αποικιακης του κοινωνίας. Η 
δεκαετία του 40 χαρακτηρίστηκε απο την αναδυση μαζικών διεκδικητικων 
κινημάτων με έντονο πλέον το ζητημα του τέλους της αποικιοκρατίας. Η 
αριστερά και οι κεντρώοι φιλελεύθεροι συνεργάτες της είχαν μεν αποδεχτεί 
την λογική της ελληνικότητας αλλα οι κινήσεις τους είχαν να κάμουν 














ουσιαστικά με τα εσωτερικά κυπριακά προβλήματα. Αποδέχτηκαν την 
συζητηση για την αυτοκυβέρνηση γιατί ουσιαστικά δεν μπορούσαν να 
αρνηθουν εφ'οσον η μαζική τους πρακτική τα προηγούμενα χρονιά 

στηριζόταν στην λογική του εκδημοκρατισμού. Οταν εγκαταλειφθηκε η 
τακτική της αυτοκυβέρνησης για το "ένωση και μονο ένωση" η λογική δεν 
πήγαζε τοσο απο το ποσο εφικτό ήταν το σύνθημα αλλα απο τις εσωτερικές 
πολίτικες συγκυρίες ( συνεργασία με την εθναρχια) και μια ευρυτερη γεω¬ 
πολιτική στρατηγική σύμφωνα με την οποία το κυπριακό αντι-αποικιακο 
κίνημα 6α μπορούσε να λειτουργήσει αποσταθεροποιητικά για το αποικιακό 
σύστημα. Ακόμα και στον χώρο της δεξιάς τα πραγματα δεν ήταν ιδιαίτερα 
διαφορετικά . Το 1944 η Δεξιά αρνηθηκε να συνεργαστεί σε εκδηλώσεις για 
την Ενωση με την Αριστερά. Μετά την ήττα της Αριστερας στην Αθήνα η 
Δεξιά επανήλθε σ' ενα ρητορικό ενωτισμο, ενω οι ηγετες της δεν επαψαν 
ποτέ να είναι η τοπική εξουσία με την οποία εσυνεργαζονταν οι Βρεττανοι. Η 
πραγματική καινοτομία για την δεξιά ήρθε με την εμφάνιση της χαρισματικής 
προσωπικότητας του Μακαρίου την δεκαετία του 50. Αλλα ακόμα και ο 
Μακάριος ενηργησε με βάση τις εσωτερικές δυναμικές της Κυπριακής 
κοινωνίας - εκμοντερνισμος, ριζοσπαστικοποιηση, πίεση απο τα αριστερά- και 
βασίστηκε στην ευρυτερη δυναμική του αντιαποικιακου κνηματος της 
περιοχής αλλα και παγκόσμια. 

Στον χώρο των Τ/Κ είχαμε ίσως τις πιο ραγδαίες εξελίξεις. Η δυναμική 
εμφάνιση του ΑΚΕΛ στις εκλογες του 1943 αλλα και γενικότερα το θετικό 
κλίμα για την ένωση οδηγησε στην δημιουργία του συνδέσμου ΚΑΤΑΚ , ο 
οποίος υπήρξε ο πϋΐρΟνας του Τ/Κ εθνικισμού στην περίοδο που ακολούθησε. 
Ο προσανατολισμός των Τ/Κ προς την Τουρκία σαν μηχανισμό σωτήριας απο 
τον ενωτισμο εγινε ουσιαστικά μετά τον β' παγκόσμιό. Αξίζει ωστοσο να 
σημειωθεί και παλιν οτι μια σημαντική μερίδα Τ/Κ εξακολούθησε να 

συμμετέχει στο κοινο εργατικό κίνημα και γενικότερα στις οργανώσεις της 

• ( 1 

αριστερός μέχρι τα τέλη της δεκαετίας του 50. 
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Για να γίνει κατανοητό το πλαίσιο στο οποίο διαμορφώθηκε μια 
κυπροκεντρικη τάση (της αριστερός) μέσα σε ενα ελληνοκεντρικά κλίμα 
πρεπει να κατανοήσουμε την διαμόρφωση τάσεων και θεσμών στο επίπεδο 

της καθημερινότητας. Ηδη εχει γίνει μια αναφορα στη διαμόρφωση κοσμικών 
πολίτικων θεσμών (παραλληλα με τους εκκλησιαστικούς) όπως ενα πλαίσιο 
αστικών δικαιωμάτων, συντεχνιών, συνεργατικών ιδρυμάτων, εκλογικών 
διαδικασιών (κοινοβουλευτικών η δημοτικών) και γενικότερα μιας Δημοσίας 
σφαίρας στα πλαίσια της οποίας διαμορφώνονταν μια ντόπια κοινή γνώμη. 
Αυτοί οι θεσμοί ήταν κατα κύριο λογο έκφραση του εσωτερικού 
εκμοντερνισμου της κυπριακής κοινωνίας κάτω απο την επίδραση του 
Βρεττανικου φιλελευθερισμού αλλα και της τοπικής παράδοσης. 

Σε μια αναφορα λ.χ του κυβερνήτη την δεκαετία του 1930 στις πολιτιστικές 
ταυτίσεις των Κυπρίων εκφράζεται περισσότερη ανησυχία για την 
μελλοντική ανάπτυξη ενός κινήματος για ανεξαρτησία - και ενω 
αναγνωρίζεται η κυριαρχία στη δεδομένη στιγμή της ιδεολογίας της ένωσης , 
τονίζεται ταυτόχρονα οτι οι Κύπριοι είναι ακόμα "εθνικοί των περιοχών τους" 
-μια αναφορα στις τοπικές περιφεριακες ταυτότητες που ήταν ακόμη τότε 
πολύ ισχυρές. Επιπρόσθετα η δημιουργία δικοινοτικων συντεχνιών και 
συνεργατικών ιδρυμάτων ερχόταν ουσιαστικά σε αντίθεση με την 
παράλληλη ανάπτυξη των δυο αλληλοαποκλειομενων εθνικισμών. Ομως 
μέχρι την δεκαετία του 50 οι δυο εθνικισμοί συνυπήρξαν χωρίς ιδιαίτερες 
«νδογενεκ» αντιπαραθέσεις - οι Ε/Κ εκλεξαν , όπως είδαμε, Τ/Κ δήμαρχο το 
1908, ο Τ/Κ Κεμαλικος βουλευτής ψήφισε υπέρ της πλειοψηφιας το 1931 ενω 
το 1940 και οι δυο κοινότητες κινητοποιήθηκαν υπέρ του συμμαχικού αγώνα. 
Αυτή ,η φαινομενικά παράδοξη συνύπαρξη, ήταν ουσιαστικά αποτέλεσμα 
ενός "υπολοίπου" της παραδοσιακής κουλτούρας της συνύπαρξης, το οποίο 
επιβίωσε της μεγάλης διαίρεσης που προώθησε ο εθνικισμός. 










Ενα πιο έντονο στοιχείο αδιαίρετου "υπολοίπου" ήταν η ανάπτυξη μιας 
τοπικής κουλτούρας η^ιατηρησε την αυτονομία της παρα τον ηγεμονικό 
ρολο των εισαγωμενων κουλτουρών - της ελληνικής και τη ς Τουρ κικής. Η 
δεκαετία του 1920 ήταν και παλιν το κομβικο σημείο. Αν πάρουμε σαν 
παράδειγμα την διαμόρφωση της Κυπριακής γλωσσικής εκδοχής (η οποία 
φαίνεται να αποτελεί ενα στοιχείο διαφοροποίησης των κυπριών και την 
δεκαετία του 1990) η δεκαετία του 1920 αποτελεσε το ιστορικό σημείο που η 
παραδοσιακή προφορική ποίηση μεταλλάχτηκε και σε γραπτή . Ανκαι σαφώς 
υπήρχε ηδη το προηγούμενο του Β. Μιχαηλί|δη, εντούτοις φαίνεται οτι η 
μεταγραφή της Κυπριακής σε μοντέρνα ποιητική εκδοχή απο τον Δ. Λιπερτη 
αποτελεσε μια νευραλγική στιγμή εκμοντερνισμου. Ο ίδιος ο Λιπερτης ανκαι 
εγραψε και ποιήματα φιλικά προς συγκεκριμένους Αγγλους (και ο ίδιος 
εργαζόταν στην Αγγλική σχολή Λευκωσίας) η βασική πολίτικη αιχμή του 
έργου ήταν μαχητικά ενωτικά. Ομως οι καινοτομίες του Λιπερτη ανοιξαν μια 
συζητηση αναμεσα στους διανουβενους για την κυπριακή διαλεκτική ποίηση 
στο ευρυτερο πλαίσιο συζητήσεων για την γλωσσά (είχε ηδη εισαχθει και 
στην Κύπρο η συζητηση για την δημοτική και τηνκαθαρευουσα). Επιπλέον 
αυτό το κλίμα οδηγησε και στην αναδυση μιας νέας γενιάς διαλεκτικών 
ποιητών , με προεξεχοντα το Π. Λιασιδη που άρχισε την ποιητική του καριερα 
την δεκαετία του 20. Οι διαλεκτικοί ποιητές οι οποίοι υπήρξαν σημαντικό 
στοιχείο της λαϊκής πολιτιστικής ζωής μέχρι την δεκαετία του 60 δεν είχαν 
μια ομοιομορφη ιδεολογία - ανκαι είναι σαφές οτι οι πιο γνωστοί ανήκαν στην 
αριστερά . Εντούτοις η χρηση της κυπριακής σε καφενεία , πανηγύρια αλλα 
και πολίτικες συγκεντρώσεις σε μια εποχή ραγδαίου εκμοντερνισμου, σαφώς 
δημιουργούσε και προοπτικές υπόγειας αντίστασης στον εισαγωμενο λογο 
(γλωσσικά) απο την Ελλαδα και την Τουρκία. Ο Β. Γέρμασοιτης , ένας λαϊκός 
ποιητης, το 1939 επεκρινε σε ενα κείμενο οσους δεν εθεωρουσαν αξία για 
δημοσία χρηση την Κυπριακή. Το κείμενο είναι εκφραστικό ενός κλίματος που 
εθρεψε την υπόγεια μεταλλαγή της παραδοσιακής κυπριακής κουλτούρας σε 










μοντέρνες εκδοχες. Είναι επίσης χαρακτηριστικό οτι στα επιχειρήματα του ο 
Γερμασοιτης χρησιμοποιεί και την "αρχαία ελληνική καταγωγή" της 
"τζιυπριωτιτζης" γλωσσάς σαν νομιμοποιητικό επιχείρημα - δεινιια της 

σαφούς ηγεμονίας του ελληνικού λογου στην συγκεκριμένη περίοδο. Ισως 
το πιο χαρακτηριστικό ποίημα που να εκφράζει την ιστορική συνείδηση της 
κυπριακής γλωσσικής δημιουργίας να διατυπώθηκε απο τον Π. Λιασιδη προς 
το τέλος της ζωής του, και σαφω£ σε διαφορετικό ιστορικό - πολιτιστικό 
πλαίσιο: 

Μας τζι εν εσει τζ’ η Τζυπρος μας δίκη της ιστορίαν 
τζαι σπηλιους του γρουσαφικου 

τζι ουλλοι στον Παρθενώναν παν τζαι σγαφφουν με μανίαν 
για να βρουν κουζες που τζαι που 
[.·] 

Εγιω στην Τζυπρον εμεινα, Λιπερτης τζαι Βασίλης, 
σπηλιους που σγαφαμεν καλα 
τζ'ηυραμεν πραμαν πολικο, τζι ας ητουν τελεία δειλις 
μέσα στου κοσμου τα μυαλα." [Νεκατωμενοι Αερηες] 


Παρα την επικράτηση του γραπτού λογου σαν σύμβολο δίπίυδ και 
ηγεμονικής κουλτούρας , ο προφορικός λογος διατήρησε μια σημαντική 
παρουσία στη καθημερινότητα . Μια παρουσία που ενισχυθηκε σημαντικά με 
την εμφάνιση του Ραδιόφωνου και την καθιέρωση του κυπριώτικου σκετς 
σαν της πιο δημοφιλούς εκπομπής μέχρι την δεκαετία του 90 . Το κυπριώτικο 
σκετς λειτούργησε ουσιαστικά σαν μια συλλογική αφηγηση της μετάβασης 
της Κυπριακής κοινωνίας απο την παραδοσιακή στην Μοντέρνα κοινωνία. 
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στοιχεία^ η δημιουργία νεωτερικων θεσμών που 


γ) Η Δημοσία εμφάνιση της Κυπριακής συνείδησης (}%ο-Ζουο) 

διαφοροποιούσαν την Κυπριακή κοινωνία απο την Ελλαδα και την Τουρκία και 
η επιβίωση και μεταλλαγή παραδοσιακών "υπολοίπων") αποτελεσαν 
ουσιαστικά την βάση πάνω στην οποία οικοδομηθηκε (θετικά και αρνητικά) η 
εικόνα της κυπριακής συνείδησης την δεκαετία του 60. Ο ορος εμφανίστηκε 
και στις δυο του εκδοχες στα πρώτα χρονιά της ανεξαρτησίας . Στην 
αρνητική του εκδοχή εμφανίστηκε στο πρόγραμμα της παραστρατιωτικης 
οργάνωσης του τότε υπουργου εσωτερικών - σαν μια απο τις απειλες που θα 
αντιμετωπίζει η εν λογω οργάνωση. Ο ορος κυπριακή συνείδηση σ’αυτο το 
πλαίσιο σημαινε την πιθανότητα να υπονομευτεί η ελληνική συνείδηση απο 


η 




















την ανεξαρτησία - ουσιαστικά απο την επέκταση των θεσμών της κοινωνίας 

Ηίθίί[0 ί^ιΐΐι ο «ν<5 ύ(ΙηίΙ& 

των πολιτωνί Σ' αυτα τα πλαίσια η "Οργάνωση" αναλαμβανε νά παίξει τον 
ρολο του αστυνομικού της συνείδησης - ενα ρολο με προϊστορία 

τουλάχιστον απο την δεκαετία του 30. Και μια πρακτική που είχε εμπεδωθεί 
και καθιερωθεί σαν πολίτικη πρακτική απο την ΕΟΚΑ του 55-59 η οποία έκτος 
απο αντι-αποικιακο αγώνα είχε επίσης αποδυθει σε ενα αγώνα 
τρομοκράτησης των αντιφρουντων - καθιερωντας ενα κλίμα φοβου Ιπτ^νΊΐ^Γΐ ( 
στις απόψεις της Δεξιάς και της ακροδεξιάς ( οπως παρατήρησε και ο Ρ. Ιο'ιζοε. 

Ταυτόχρονα εμφανίστηκαν και δυο αλλα αντίθετης κατεύθυνσης κείμενα. Ο 
Λανιτης δημοσίευσε ενα σημαντικό κείμενο με τίτλο 'Ή μοίρα μας " οπού 
εξεθετε με σαφήνεια την φιλευθερη άποψη για ανάπτυξη μιας αστκης 
δημοκρατίας χωρίς εθνικούς διαχωρισμούς. Μια γενναία άποψη χωρίς 
ωστοσο ενα πολίτικο χώρο να την εκφρασει καθώς η Ε/Κ πολίτικη πολώθηκε 
σύντομα αναμεσα στην ακροδεξιά πφυ θεωρούσε τον εαυτό της εκφραστή 
της κυρίαρχης ιδεολογίας - και πιο πρακτικά των συμφερόντων του 
ελληνικού κράτους στην Κύπρο - και την πλειοψηφια που ταυτίστηκε με την 
σταδιακή απαγκίστρωση του Μακαρίου απο το όραμα της ένωσης και την 
υποταγή στα θελήματα της Αθήνας (του εθνικού κέντρου όπως ονομαζόταν 
τότε). Η άλλη πιο άμεση και ακαδημαϊκή αναφορα στην κυπριακή συνείδηση 
είναι του Θ. Παπαδοπουλου σε ενα μνημειώδες κείμενο για τις διαγνώσεις και 
προεκτάσεις του. 

Στο κείμενο "Η κρίση της Κυπριακής συνείδησης" (οπού η έννοια της 
κυπριακής συνείδησης αναφερεται στη συλλογική ταυτότητα των Ε/Κ) ο 
Παπαδοπουλος ξεκίνα με μια ενδιαφέρουσα και προφητική διαπίστωση. 
Διαγνωνει, μόλις 4 χρονιά μετά την ΕΟΚΑ μια αυξανόμενη απροθυμία των 
Κυπρίων για την ένωση. Αυτή η υπόγεια αλλα σταθερή τάση της δεκαετίας 
του 60 θα τονιστεί ιδιαίτερα μετά την κάθοδο της μεραρχίας στην Κύπρο το 
1964 και τις σε μεγάλο βαθμό συμβολικές αντιπαραθέσεις αυτου του 













εκστρατευτικου σώματος με την πλειοψηφια των Κυπρίων. Η διαπίστωση για 
αυτή την μετακίνηση των Κυπρίων εναντία στην ένωση (η υπέρ της 
ανεξαρτησίας) τονίστηκε και απ ο τον τότε υπουργο Αμυ νας^ίης,Ε λλ αδας 
(τον κ. Γαρουφαλια) αλλα και απο την ενωτικη παραταξη. Αξίζει ιδιαίτερης 
μνείας σ'αυτο το πλαίσιο η αναφορα του κ. Τ.Ευδοκα ο οποίος στην αναλυση 
του για αυτή την στροφή πολιτικοποιεί για πρώτη φορά με σαφήνεια το 
γλωσσικό ζητημα. Σύμφωνα με τον κ. Ευδοκα η αυξανόμενη δυσπιστία των 
Ε/Κ απέναντι στους Ελληνες, ιδιαίτερα μετά την παρουσία της μεραρχίας 
οφειλόταν σε ενα κόμπλεξ κατωτερότητας που είχαν οι Κύπριοι απέναντι 
τους λογω του γεγονοτος οτι δεν μιλούσαν "τα σωστά ελληνικά". Η 
παρατήρηση δεν ήταν βέβαια λανθασμένη - όντως η γλωσσά δημιουργούσε 
διαφοροποιήσεις. Ομως η ερμηνεία "για αίσθημα κατωτερότητας" πήγαζε 
περισσότερό απο την οπτική του ίδιου του συγγραφέα ο οποίος θεωρούσε 
αυτονόητη την ύπαρξη ανώτερων και κατωτέρων γλωσσων. Απο μια 
κοινωνιολογική σκοπιά θα μπορούσε κάποιος αντίθετα να δει στην 
συνειδητοποιηση του γλωσσικού διαχωρισμού μια μορφή αντίστασης των 
κυπριών στην εθνική αποικιοκρατία του ελληνικού κράτους στην Κύπρο. 

Ο κ. Παπαδοπουλος στην αναλυση του δεν περιορίζεται ωστοσο στις 
πρόσφατες εξελίξεις στην προσπάθεια του να ερμηνεύσει την κρίση και τις 
αντιφάσεις της εποχής του. Προχωρεί αντίθετα σε μια ιστορική θεώρηση 
σύμφωνα με την οποία η διαφοροποίηση " του κυπριακού ελληνισμού" όπως 
ον^ιαζει τους Ε/Κ απο τον "μητροπολιτικο ελληνισμό" εχει ιστορικές ρίζες και 
αναγεται ουσιαστικά στην διαφορετική ιστορική πορεία και εμπειρία της 
Κυπρου σε σχέση με την Ελλαδα απο την εποχή της αποχώρησης της 
Κυπρου απο την Βυζαντινή Αυτοκρατορία. Αυτή η θέση εχει αναλυθεί σε 
έκταση απο τον Μ. Ατταλιδη στο έργο του "Ογρι-υε: Νθίϊοηαϋδηη 3 ηδ 
ίηίθΓΠ3ίίοη3ΐ ροΐΐϋοδ". Σύμφωνα με τον Ατταλιδη στον 20ο αιώνα τουλάχιστον 
υπήρξαν δυο παράγοντες που οδήγησαν σταδιακα στην διαμόρφωση 











διαφορετικών ιστορικών εμπειριών απο τους Κυπρίους σε σχέση με τους 
Ελληνες:.. ' ' " · — . 

^)-ΗδιεθντκΎεωπολτπκη^συγκυρια που Έφερε τούς Κυπρίους να ταυτιστούν 

με το παγκόσμιό αντι-αποικιακο κίνημα και μετά την ανεξαρτησία με το 
κίνημα των αδεσμεύτων (και να διατηρούν μια φιλική σχέση με το 
σοσιαλιστικό στρατόπεδό και την ΕΣΣΔ) ενω η Ελλαδα ήταν μια ανεξάρτητη 
χωρά απο τον 19ο αιώνα που είχε ουσιαστικά κλείσει τον κύκλο της 
επέκτασης και της εθνικής της συγκρότησης απο το 1922. Επιπρόσθετα η 
Ελλαδα μετά τον β’ παγκόσμιό ήταν ουσιαστικά οχι απλα ταγμένη αλλα σε 
σχέση εξάρτησης απο την Δυτική συμμαχια - με τους οποίους οι Κύπριοι 
βρίσκονταν σε αντιπαράθεση. Ιδιαίτερα μετά το 1964 και την προώθηση εκ 
μέρους της Δυτικής συμμαχιας σχεδίων για διχοτόμηση της Κυπρου (όπως 
το περίφημο σχέδιο Ατσεσον) και συγκυριαρχία Ελλαδας Τουρκίας στο νησί. 
Η Κύπρος με αυτήν την έννοια ανιηκε σε άλλη ιστορική στιγμή και γεω¬ 
πολιτική συγκυρία. 

β) Η διαμόρφωση στο εσωτερικό της Κυπρου τάσεων, θεσμών και δυναμικών 
που δεν ταυτίζονταν με την ιδεολογία της ένωσης - έστω και αν τυπικά δεν 
την αμφισβητούσαν λογω του ηγεμονικού της ρολού αλλα και του κλίματος 
της εποχής . Αναφέρει 4 παράγοντες σ' αυτό το πλαίσιο: 

1) την ύπαρξη ενός μαζικού νομίμου κομμουνιστικού κινήματος που δεν είχε 
να κερδίσει απο την ένωση και κατα συνέπεια στήριζε αποφασιστικά την 
ανεξαρτησία 

2) την ανάπτυξη αυτονόμων θεσμών και δυναμικών στα πλαίσια της 
Βρεττανικης αποικιοκρατίας οι οποίοι παρείχαν στους Κυπρίους μια 
διαφορετική αντιμετώπιση κοινωνικών αλλα και πολιτιστικών ζητημάτων - μια 
χαρακτηριστική διάφορά (πέρα απο τους θεσμούς που αναφερονται πιο 
πάνω) ήταν τα διαφορετικά μοντέλα οργάνωσης της δημοσίας ζωής και του 
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κρατικού μηχανισμού - στη Κύπρο είχε γίνει βίωμα το Αγγλο-σαξωνικο 
μοντέλο ενω στην Ελλαδα επικρατούσε το Γερμανικό μοντέλο όπως είχε 
ημιτελως εφαρμοστεί στην οθωμανική πραγματικότητα του 19ου αιώνα 

3) Την ανάπτυξη συμφερόντων υπέρ της ανεξαρτησίας - και εδω η αναφορα 
καλύπτει ιδιαίτερα τον χώρο της δεξιάς ο οποίος χρησιμοποιούσε φραστικά 
τη^ ένωση σαν ιδεολογία - ιδιαίτερα σαν αντικομμουνιστικη ιδεολογία με 
δεδομένο οτι το ΚΚΕ στην Ελλαδα ήταν παράνομο. Τοσο η αστική τάξη οσο 
και τα μέλη και οπαδοί της ΕΟΚΑ που επάνδρωσαν τον κρατικό μηχανισμό 
είχαν σαφώς αναπτύξει οικονομικά συμφέροντα που στηρίζονταν στη 
διατηρηση του ανεξαρτήτου κυπριακού κράτους. 

4) Η σχέση των Ε/Κ και των Τ/'Κ ήταν διαφορετική (πιο φιλική) απο οτι αυτή 
των Τούρκων και των Ελλήνων - κάτι που δημιουργούσε διαφορετικές 
δυναμικές στο εσωτερικό της κοινωνίας. 

Σε αυτα τα πλαίσια το άρθρο του Παπαδοπουλου θα μπορούσε να θεωρηθεί 
ιστορικό στη\)^5ιατυπωση του ζητήματος. Είναι όμως επίσης αξιοσημείωτη η 
κατάληξη του άρθρου. Αφού αναφερεται σε 3 δυνατότητες εξοδου απο την 
κρίση ( ανάπτυξη κυπριακής εθνικής συνείδησης, ένωση, ανεξαρτησία με 
παράλληλη διατηρηση της ελληνικής πολιστικης παράδοσης) απορρίπτει τις 
πρώτες δυο ενω σχεδόν προφητικά διαγνωνει οτι η τρ(τη παραλλαγή , η 
οποία εφαρμοζόταν (και συνεχίζει ουσιαστικά να εφαρμόζεται μέχρι σήμερα) 
απλα α$3αλει την κρίση χωρίς να την αντιμετωπίζει. Η έκρηξη της κρίσης την 
περίοδο 70-74 ήταν ουσιαστικά μια επιβεβαίωση της διάγνωσης του. 

Η πολίτικη κατασταση που διαμορφώθηκε αναμεσα στο 1964 και το 1974 
ήταν ιδιόμορφη - θα μπορούσε να χαρακτηριστεί σαν η περίοδος της 
ελληνοκυπριακής ηγεμονίας. Σ’ αυτή τη περίοδο δημιουργηθηκε ενα 
τεράστιο λαικο κίνημα γύρω απο την χαρισματική φυσιογνωμία του 
Μακαρίου. Αυτό το κίνημα πε^οοε απο ρητορικές διακηρύξεις για "ατόφια 









ένωση" που λειτουργούσε ουσιαστικά ανασταλτικό για την ρεαλιστική 
πιθανότητα της ένωσης - η οποία συνεπογοταν την διπλή ένωση. Το 1968, ο 
Μακάριος κατεβηκε στις προεδρικές εκλογες με το συνθηυα του "εφικτοί ι" τη 

οποίο προσδιόριζε για πρώτη φορά την ανεξαρτησία σαν την πολίτικη 
επιλογή των Ε/Κ. Τα επόμενα η έντονη αντιπαράθεση Χούντας -Μακαρίου και 
οι προσπάθειες για εσωτερική υπονόμευση του προέδρου απο την ακροδεξιά 
δημιουργησβ^ενα έντονο κλίμα αντιπαράθεσης στο οποίο η κυπριακή 
συνείδηση εκφράστηκε δυναμικά στο πολίτικο πεδίο σαν υπεράσπιση της 
ανεξαρτησίας. Ωστοσο το μέτωπο των Μακαριακων περιλάμβανε ουσιαστικά 
δυο τάσεις -την αριστερά και την κεντροδεξια. Ο κύριος ογκος της αριστερός 
που εκφραζόταν απο το ΑΚΕΛ παρεμεινε αποκλεισμενΦαπο την εξουσία και 
λειτουργούσε ουσιαστικά σαν "νομιμοφρων αντιπολίτευση". Αντίθετα η 
κεντροδεξια τάση μονοπωλούσε την εξουσία και εν μερει η αντιπαράθεση της 
με την ακροδεξιά πήγαζε απο τις διεκδικήσεις για διαχειρηση αυτής της 
εξουσίας. Η πιο ουσιώδης διάφορά των δυο τάσεων αφορούσε την 
αντιμετώπιση των Τ/Κ. Για την αριστερά, έστω και διατυπωμένο διστακτικα, η 
θέση αρχής ήταν η επανένταξη των Τ/Κ στην πολίτικη ζωη - αντίθετα για την 
κεντροδεξια τάση ο περιορισμός των Τ/Κ στους θύλακες ήταν και ένας 
μηχανισμός άσκησης πίεσης στην ηγεσία της κοινότητας για υποχωρήσεις. 
Για την αριστερά ο απώτερος στοχος ήταν να αποεγκλωβιστουν και οι δυο 
κοινότητες απο τον εθνικισμό και κινηθούν απο κοινού σε "αγώνες για την 
κοινωνική προοδο". Αντίθετα για την κεντροδεξια ο βασικός στοχος ήταν η 
εμπέδωση της Ε/Κ ηγεμονίας τοσο απέναντι στην μειονότητα οσο και 
απέναντι στο ελληνικό κράτος. 

ιο/4 υπήρξε καταλυτικό, ι ο πραξικόπημα αλλα και η εκτεταμένη αντίσταση 
(σε κάποιο στάδιο τις δυο πρώτες μερες η αντίσταση ελεγχε ουσιαστικά την 
δυτική Κύπρο) δημιούργησαν μια απελευθέρωση απο το ηγεμονικό πλαίσιο 
του ελληνοκεντρισμού και αναπτύχθηκαν τάσεις με σαφή κυπροκεντρικη 
κατεύθυνση. Αξίζει να σημειωθεί οτι στις αναμνήσεις του προέδρου της 






ΒΤΛΒΙΗΧ ΙΧΗίΤ. 


χουντικής κυβέρνησης ^ενας βασικός λογος για το πραξικόπημα ήταν η 
προσπάθεια του Μακαρίου (όπως αυτοί την^εβλεπαν ) να προωθήσει την 
Κυπριακή συνείδηση - ανεφερε χαρακτηριστικό τις προσπάθειες για 
αντικατάσταση των ηρωων της ελληνικής επανάστασης με ηρωες του 55-59. 
Αξίζει επίσης να αναφερθει οτι στο "κατηγορητήριο " των 3 μητροπολιτών 
ενάντιον του Μακαρίου μια απο τις κατηγορίες ήταν και αυτή της προώθησης 
της κυπριακή συνείδησης. 

Μετά την πτώση της χούντας η κυπριακή ανεξαρτησία αναγνωρίστηκε στα 
πλαίσια του δόγματός ’’ Η Κύπρος αποφασίζει και η Ελλάς συμπαρισταται". 
Ομως οι Ελληνικές παρεμβάσεις δεν ελειψαν και μαλιστα ειρωνικά ενταθηκαν 
μετά την άνοδο του ΠΑΣΟΚ στην εξουσία στην Ελλαδα - την δεκαετία του 60 
ο Α. Παπανδρεου ήταν ακραιφνής υποστηριχτης της κυπριακής 
ανεξαρτησίας. Μια ακόμα απόδειξη ίσως οτι η μορφή του κυπριακού δεν είναι 
θέμα προσώπων αλλα δομικών σχεσεων - στην προκεμενη περίπτωση το 
ΠΑΣΟΚ συνέχιζε να βλεπει την Κύπρο σαν χώρο επιρροής της ελληνικής 
εξωτερικής πολίτικης. 

Τη δεκαετία του 70 τα ιστορικά απωθημενα του κυπροκεντρισμου 
εκφράστηκαν έντονα και διεκδικητικα στη δημοσία σφαίρα: Η κυπριακή 
σημαία άρχισε να εμφανίζεται μαζικα στα συλλαλητήρια , εμφανίστηκε ο 
Νεοκυπριακος Σύνδεσμος σαν έκφραση μιας ευρυτερης προβληματικής που 
διαπερνούσε την κοινωνία, δημοσιεύτηκε η ιστορία του Κ. Γραικού η οποία 
σηματοδοτεί μια ερμηνευτική στροφή στην κυπριακή ιστοριογραφία του 
20ου αιώνα με την έμφαση της στην αντιπαράθεση του κυπριακού λαού με 
τους ξένους κατακτητες (στους οποίους συμπεριλαμβάνει και τους ελληνες). 
Υπήρξε ταυτόχρονα και μια μετατόπιση στην ηγεμονική κουλτούρα και στην 
επίσημη ιστοριογραφία με τον τονισμο της ανεξαρτησίας σαν 
αδιαμφισβήτητου γεγονοτος και των σχεσεων με τους Τ/Κ σαν σχεσεις 
συνύπαρξης που διαταραξε ο τούρκικος εθνικισμός. 



















Οι δημοσίες αντιπαραθέσεις για την ταυτότητα αρχισαν στα μέσα της 
δεκαετίας του 80 με μια σέρα συζητήσεων και τοποθετήσεων που οδήγησαν 
στην διαμόρφωση 2 γενικών πολίτικων και πολιτιστικών θεσεων: της 

κυπροκεντρικης και της ελληνοκεντρικής. Σε ενα γενικό πλαίσιο θα μπορούσε 
κάποιος να συμφωνήσει με το ιστορικό σχεδίασμα που παρουσιάζει ο Ν. 
Περιστιανης στο άρθρο οπού αναλύει τον πιο πάνω διαχωρισμό σαν μια 
σημαντική συνισταμενη της συχρονης Κυπριακής πολίτικης. Συμφωνα με 
αυτό το σχεδίασμα υπήρξε μια άνοδος του κυπροκεντρισμου μετά το 74 και 
μια μεταστροφή , με άνοδο του ελληνοκεντρισμού , μετά τα τέλη της 
δεκαετίας του 80. Σε αυτα τα πλαίσια θα μπορούσε κάποιος να αναλύσει 
ακόμα και κυκλους εμφάνισης και ανοδου των δυο τάσεων στην ιστορία του 
αιώνα όπως αναλύθηκε προηγουμένως. Ομως αξίζει να τονιστούν και οι 
ιδιομορφίες της παρούσας περιόδου. Ανκαι ο ελληνοκεντρισμός γνώρισε μια 
άνοδο την δεκαετία του 90 εντούτοις είναι ίσως η πρώτη φορά που δεν είναι 
ηγεμονικός στο επίπεδο του να καθορίζει την συζητηση. Η πραγματική 
καινοτομία της περιόδου είναι η ξεκάθαρη ύπαρξη μιας κυπροκεντρικης 
οπτικής η οποία διατυπώνεται δημοσία και διεκδικιτικα απέναντι στον 
ελληνοκεντρισμό. Αντίθετα είναι ο ελληνοκεντρισμός ο οποίος έστω και απο 
θέση εξουσίας, κατα την διακυβέρνηση Κληριδη, αναπτύσσει τα επιχειρήματα 
του στο πλαίσιο της αποδοχής, υπεράσπισης της ανεξαρτησίας και της 
Κυπριακής Δημοκρατίας. Ο ελληνοκεντρισμός διεκδικει σήμερα αυτα που 
ήταν οι θεσεις των Ανεξαρτησιακων την δεκαετία του 60 - την τρίτη , ασταθή 
πιθανότητα στην αναλυση του Θ. Παπαδοπουλου. 

Η δεκαετία του 90 χαρακτηρίστηκε απο την έντονη αντιπαράθεση γύρω απο 
τα θέματα ταυτότητας σε μια σειρά απο ζητήματα - πανεπιστήμιο, 
επαναπροσέγγιση, γλωσσικό, αντιπαράθεση συμβολών (σημαιών και 
συνθημάτων σε συλλαλητήρια) . Αυτή η αντιπαράθεση σε αντίθεση με την 
δεκαετία του 60 είναι δημοσία και φαίνεται να εχει προσελκυσει και το 
ενδιαφέρον των νεο-εμφανιζομενων κοινωνικών επιστήμων. Δυο κείμενα , ενα 










ανθρωπολογικο και ενα κοινωνιολογικό φαίνεται να τεκμηριώνουν και να 
προσεγγίζουν αναλυτικό αυτή την αντιπαράθεση. 

Το ανθρωπολογικο κειμενο ανηκει στον Γ.Παπαδακη (βασίζεται στην ερευνά 
για το διδακτορικό του) και κάνει μια προσπάθεια ανάλυσης των 
διαφοροποιήσεων στην ταυτότητα των Ε/Κ με βάση τις αφηγήσεις των 
ατόμων με τους οποίους εργάστηκε ο ερευνητής . Το βασικό μοντέλο της 
ταυτότητας που παρουσιάζει στηρίζεται στο δίλημμα των Ε/Κ αναμεσα στη 
ταύτιση τους με τη Κύπρο (και κατ'επεκταση την προσέγγιση με τους Τ/Κ) η 
την Ελλαδα. Αν το δίλημμα θεωρηθεί σαν πολοι αναμεσα στους οποίους 

κινούνται τα ατομα ( Ελληνας. Κύπριος) τότε η βασική δομή που 

εισηγειται η ανθρωπολογικη μελετη προσεγγίζει απο μια άλλη σκοπιά το 
συνοριακό μοντέλο που συζητήθηκε πιο πάνω. Εξίσου ενδιαφέρουσα 
ωστοσο είναι και η αναλυση του κ Παπαδακη για τους διαχωρισμούς 
Αριστερας και Δεξιάς στην αντίληψη για τις πολίτικες αφηγήσεις για την 
ταυτότητα και την ιστορία: 

Πλοκή Ταυτότητα Περιοχή 

ΑΚΕΛ Ιστορία της Κυπρου Ντοπιοι.Κυπριοι Κύπρος 

Ξένοι: Ελληνες-Τουρκοι 

ΔΗΣΥ I στορια της Ελλαδας Ντοπιοι: Ελληνες Ελλαδα, 

Ξένοι: Τούρκοι Τουρκία 

Κύπρος 

Η κοινωνιολογική μελετη αναφερθηκε ηδη πιο πάνω και ανήκει στον Ν. 
Περιστιανη . Σε μια προσπάθεια σκιαγράφησης της αντιπαράθεσης για την 
ταυτότητα μετά το 74 , ο κ Περιστιανης κατέγραψε στο πιο κάτω σχήμα τις 
διαφοροποιήσεις στο πολίτικο σκηνικό με βάση τους αξονες:Αριστερα-Δεξια. 























ντ~ν'/ν, 


Κυπροκεντρισμος-ελΛηνοκεντριαμος αναδεικνυοντας έτσι την διαμαχη για 
την ταυτότητα σε ουσιώδες συστατικό της σύγχρονης πολίτικης ζωής. 


Διάγραμμα 2 
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ΚΥΠΡΟΚΕΝΤΡΙΣΜΟΣ 



Ανάλογοι διαχωρισμοί εμφανίζονται και στην Τ/Κ κοινότητα - σε αυτήν την 
κοινότητα άρχισε να εμφανίζεται ενα κίνημα διαφοροποίησης απο την 
Τουρκία απο την δεκαετία του 70 και στη δεκαετία του 90 φαίνεται να εχει 
πάρει πολίτικε# διαστάσεις ανάλογες με αυτές στην Ε/Κ κοινότητα. Σε ενα 
άλλο κείμενο του ο Γ. Παπαδακης αναλύει τις αφηγήσεις που υπαρχουν γ,α 
τα γεγονότα του 74 και παρατηρεί: 

Ετσι, όπως και οι αριστεροί Ελληνοκύπριοι, οι αριστεροί Τουρκοκύπριοι 
δημιουργούσαν μ,α "φαντασιακη κοινότητα" Κυπρίων, τονίζοντας τις 
ομοιότητες τους μς τους Ελληνοκυπρίους και τις διάφορες απο τους 

εποικους και γενικά τους Τούρκους, γ,α τους οποίους εξεφραζαν, ως επι το 
πλειστον, αρνητικά σχόλια." 
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Σε αυτα τα πλαίσια θα μπορούσαμε να υποστηρίξουμε οτι ζουμε ηδη (και 
αυτό είναι και το πλαίσιο των αντιπαραθέσεων για την ταυτότητα αυτήν την 
δεκαετία) μια νεα οργάνωση της δομής του συνοριακού μοντέλου. Με 




δεδομένο το γεγονος οτι η αριστερά των δυο κοινοτήτων φαινεται να 
συγκλίνει περισσότερό απο οτι με την δεξιά των κοινοτήτων τους αλλα και το 
γεγονος οτι εχει αρχίσει να διαφαινεται και μια δυναμική παρέμβαση 
μεσοαστικών στρωμάτων στην διαδικασία της επαναπροσέγγισης, φαίνεται 
οτι το παρόν μοντέλο θα μπορούσε να παρουσιαστεί όπως πιο κάτω. Φ 
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Ο προσδιορισμός της κεντρώας θέσης με τον ορο"νεοκυπριοι" πηγάζει απο την 
χρηση της λέξης - χρηση η οποία αναφερεται στο πολίτικο πλαίσιο σε δυο 
εννοιες: 1) της επαναπροσέγγισης και 2) της ανοιχτής η εμμεσης θέσης οτι οι 
Κύπριοι είναι διαφορετικοί τοσο απο τους Ελληνες οσο και απο τους 
Τούρκους. Ταυτόχρονα η έννοια Νεο-Κυπριος αποδίδει ιστορικά σωστά την 
μετάβαση μιας μερίδας της κοινωνίας απο τις διαχωριστικες εθνικες 
ταυτότητες στη ταυτότητα του Κυπρίου πολίτη που θεω ρ*·· τις 
τ αυ τ ότητες παρ αδοσιακό κ-ητηλπιπ α. 

























ΕΠΙΛΟΓΟΣ : Η ΓΕΦΥΡΑ ΚΑΙ ΤΟ ΣΥΝΟΡΟ 


Με βάση τα πορίσματα αυτής της μελετης όταν μια κοινωνία βρεθεί στο 
σύνορο της γεωπολιτικής της εποχής της ,και δεν απορροφηθει πλήρως απο 
το ενα η το άλλο στρατόπεδό στο βαθμό που να μετατραπει σε συνοριακό 
φυλάκιο, παραγει μια δομή ταυτότητας η οποία εσωτερικευει το σύνορο 
επιτρεπωντας ωστοσο μια εσωτερική επικοινωνία. Αν οι δυνάμεις στο κέντρο 
που συγκρατουν τα δυο ακρα τα οποία ταυτίζονται με τα αντίπαλα 
στρατόπεδα είναι αρκετα δυνατές τότε ο συνοριακός χώρος, παρ' όλες τις 
δυσκολίες καταφέρνει να επιβιώσει - και να ανθίσει σαν εμπορικό κέντρο. 
Ομως η πραγματική προοπτική ενός τέτοιου αυτονομου συνοριακού χώρου 
μπορεί να αναδειχθει όταν καταφέρει αυτός ο χώρος να μετατραπει απο 
σύνορο σε γέφυρα- με βάση τα δεδομένα αυτός ο ρολος είναι και η ουσιώδης 
μορφή μέσα απο την οποία μπορεί νά αναπτυχθεί η ίδια η ανεξαρτησία του 
συνοριακού χώρου - οι πολλαπλοί δεσμοί είναι η ασφαλεία του. Και αυτή 
είναι ίσως η προοπτική της Κυπρου και στο μέλλον. 

Το παραπανω μοντέλο αναπυχθηκε όταν μέσα απο την μελετη των 
πολιτιστικών μεταμορφώσεων της νεωτερης Κυπρου άρχισε να αναδύεται 
ενα μοντέλο πολλαπλών ταυτοτήτων κάτω απο τις μονοδιάστατες 
διακυρηξεις του εθνικού λογου. Το 1993 είχα ονομάσει αυτές τις εσωτερικές 
διαφοροποιήσεις θίΐιηϊο ρτουρε με βάση τις διαφορετικές τους ταυτίσεις για 
τον χώρο και τον χρονο - είχα εισηγηθει τότε την ύπαρξη 3 τέτοιων ομάδων 
την δεκαετία του '90 στη Κύπρο : Ελλήνων, Τούρκων, Κυπρίων. Η επέκταση 
της μελετης στο ιστορικό πεδίο του 20ου αιώνα και η υιοθέτηση της 
εισηγησης του Θ. Παπαδοπουλου ^ία το συνοριακό μοντέλο οδηγησε στην 
οργάνωση της ύλης όπως εμφανίστηκε σ' αυτή τη μελετη. Σαφώς για να 
μπορεί να εχει ευρυτερη αναλυτική χρησιμότητα το μοντέλο θα πρεπει να 
δοκιμαστεί και σε άλλες παροποιες περιπτώσεις. Αν υπάρχει όμως ενα 
















σχετικά καθαρό μήνυμα απο αυτή την εργασία είναι οτι οι ταυτότητες 
μεταλλασονται ιστορικά και προσδιορίζονται σε σχέση με το πολιτικο- 
πολιτιστικο περιβάλλον. Κατα συνέπεια μια συνο λική ταυτότητα νια ενα 

πληθυσμό (αν θελουμε να αποφυγουμε τις επιβολές που εμφανίζονται σαν 
επιλογές απο τον εθνικό λογο) μάλλον θα πρεπει να αναζητηθει στα πλαίσια 
μιας δομής δικυμανσεων και μετατοπίσεων. Τουλάχιστον η ταυτότητα των 
Κυπρίων του 20ου αιώνα είναι αδύνατο νομίζω να νοηθεί μονοσήμαντα - αν 
αναζητούμε μια συνολική εμπειρία (αυτό συνυπαγεται η έννοια του -ισμου 
σαν μοντέρνου αναλυτικού πλαισίου η ιδεολογίας) . Χρειάζεται να γίνει 
κατανοητή σαν δομή - έστω και αν φορέας αυτής της δομής σαν μορφή 
συνείδησης είναι η ομαδα που λειτουργεί αναμεσα στις αντιμαχομενες 
αποκλινουσες ομάδες. 

Οι πιο κάτω πίνακες είναι μια περιληπτική παρουσίαση της ανλυσης αυτής 
της μελετης. 
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